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ப.7.ப்ரம்மணேகம? 


பசு சச்சிதான ம்தமுடையதா ? 
க சாலி வரர்‌ 3 
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“ஆரியன்‌” என்னுங்‌ கழிதக்காரர்‌ 
சென்னையிற்‌ பிரசுரமாகும்‌ 
“ஆரியஜனப்பிரியன்‌”” பத்திரிகையில்‌ 


எழுதியபடி, 


சென்னை: 
மதராசு ரிப்பன்‌ அச்சியந்‌ திரசாலையில்‌ 


பதிப்பிக்கப்பட்ட து. 


1896. 


இதன்வீலை அணா 1, பை 6; தபால்கூவி பை 6. 


வ 
URSA 


NA 


AT படும்‌ 200025. 


NE ப 

வடுக கரிம 

AT 
1 ர 


ர்த்தி 
வம்புக்கு ANI ஐநா உம 
a} ர நகர்‌ 3 


dh A டக சரய ட 


ஆவர்‌ ஜன்‌ உட்டு ம 


ப.ரப்ரம்மணேம$, 
, பசு ௪ச்சிதாகந்த முடையகதர ? 


இருசெல்வேலியிற்‌ பிரஎரமாகும்‌ ** விஜயத்‌ அவலம்‌”? என்னும்‌ பத்திரி 

சையின்கண்‌ “6 ஓர்‌ சந்தே.” எனச்‌ கையெழுத்திட்ட ஒருவர்‌, “ஒர்‌ பெருஞ்‌ 
சந்தேகம்‌?” எனப்‌ பெயர்கொடுஃ அ; தமக்குத்தோன்‌ நிய ஓர்‌ சந்தேகத்தைக்‌ 

[னர்‌ 1895 சன்மீ 9௨ “நாகை நீலலோசணி ப்‌ பத்திரிகை 

ன்கண்‌ ம-ஏா--ப்ரீ சாமக்குளம்‌ வெல்கடரமண தசாஸரென்பவர்‌ ₹*ஐர்‌ டம்‌ 
தேூயார்க்கு விடை?” எனப்‌ பெயர்‌ ஈந்து அச சுக்சே௫யோர்க்கு விம்‌ 
மிறுப்பாரரயினார்‌. அதில்‌ உயிரென றம்‌ £வனென்றுஞ்‌ சொல்லப்லிளக்‌ 
பசுவான த இயற்கையில்‌ அம்ச முடையதெனவும்‌, உடையகேனும்‌ | கனு 
தால்‌ அநாதியே தடையுத்ததெனவும்‌, அத்தடை மலபரிபாக மெய்தி நீங்கு. 
விடுபடுமெனவும்‌, அக்காலத்தில்‌ தவம்‌ விளவ்‌இ உள்ள அகக்தம்‌ லெ 
மெனவும்‌ தற்குவமானம்‌ கண்ணுக்கு ஒளி உள்ளதாயினும்‌ ம்‌ த்‌ 
வட்ட பதவிக்‌ லெனவுங்‌ கூவினார்‌, ந்‌ pT வின்ட2த்த 
பதிபசு பாச வாதத்இில்‌ ஓர்‌ வாதியையும்‌, இவரையும்‌ மறுத்தும்‌, நித்தி 
தவை க வாதத்தில்‌ குககாஸமை மத்தம்‌ மிக விரிவாய்க்‌ கூ இியிமு. , 
அதற்கேதும்‌ வாய்திறவா ௮ பின்னும்‌ பின்னும்‌ கண்ணுக்‌ கொளியுண் டெப்‌ 
பேசுவது நியாய மன்றென்க. கண்ணுக்‌ கொளியுண்டெனத்கு அம்‌ ஆதமே 
மின்மையின்‌ அதை யுவமானக்சொண்ட பசுவுக்கும்‌ அகக்த முண்டெனக்‌ 
கொள்வதற்கு ஏனம்‌ ஆதார மின்றென்‌ நிக, 


பசுவுக்கு இயற்கையில்‌ ஆரர்தமுண்டென்பதிலும்‌, அவ்வாகந்தம்‌ காத 
யே பாசத்தாற்‌ ஐடையுற்றதென்பதிலுமுண்டான ஆசன்கைகளை விரித்‌ அவிள 
குவாம்‌. “அகராதி! யென்றசொல்‌ சாலல்‌ கட்க $ “அடையுத்றது! என்று 
கொல்‌ சாலச்‌ தக்குட்பட்ட அ காலங்‌ கடக்க அம்‌, காலத்துக்‌ குட்பட்டதும்‌ 
பரஸ்பர விருத்தம்‌. தடையுற்றது என்றதனால்‌ ஒருகாலத்திற்‌ ஐடையுதத 
_தென்றா8, அதற்குமுன்‌ தடையுரு திருந்த. என்னுடன்‌ றஐத.கோட்டையிழ. 
க்கப்பட்டத என்னில்‌; ஒருகாலத்தில்‌ இடிக்கப்பட்டது, அதாவது. இதந்த 
காலத்தில்‌ இடிக்கப்பட்டு என்றாகி, இடிக்கப்பட்ட ஐ ஒருகாலமும்‌, இடிக்க 
ப்படரஇருக் ச தொருகாலமு மா௫ன்றன. அகுமாயின்‌, இடிக்கப்பட்டசாலம்‌ 
அஇயாகுமே யன்றி அசாதியாகுமா? ஆதியும்‌, அசாதயும்‌ ஒன்றுக்கொன்று 
விருத்தம்‌. ஆதி அசாஇயாசா ௮ 5 அகாதி ஆஇயாகாத. இங்வனமாக ௮காஇ 
யே பசசத்தால்‌ தடையுற்றதா என எங்ஙனம்‌ கூறலாம்‌ 2 தடையுத்தது 
கின்னுங்கால்‌ தடையுத்ற. தொருகால்‌ மென எழ்படுனெஐ ௮- அக்காலம்‌ 
இறத்தசாலமேயாகும்‌.இறர்‌ தகா லம்முக்கால ச்‌ இற்‌ குட்பட்டதேயன்‌ றி மீறின 
தன்று,  ௮ங்கனமாக அதைக்‌ சாலங்‌ ச௨ச்சசெனப்‌ பொருள்‌ கொடுக்கும்‌. 
அகாதி யென எங்கனல்‌ கூறத்‌ கணியலாம்‌ 2 


ர்‌ 9. டு ௨ 
பாசம்‌ தடைசெய்தது இத்தனைகாலத்திற்கு முன்னெனக்‌ கணிப்பதத்‌ 
ட கும்கணிதநாலும்‌ இடந்தராது, ஈசுவரனாஓுஞ்‌ சொல்லத்தக்கசன்‌ று, ௮௮ 
பற்றி அமாதியென்று சொல்லன்றாம்‌?” என்னின்‌, இப்போது சொல்ல வு 
்‌ மாத்திரமன்று, இசைவிட இன்னும்‌ அதிகமாய்க்‌ கூறினும்‌ “தடையுற்றது 
ஜி என இறக்தகாலத்தாத்‌ சொல்லும்போது ௮௮ ஒருகாலமாஇ. ஆதியாகன் றது. 
| எது ஆகியோ, ௮து அநாதி யாகாது. ஆதி யென்னும்‌ பொருள்‌ கொடுக்கும்‌ 
இறந்தகாலத்தைச்‌ சொல்லிவிட்டு, அ௮காதியெனச்‌ சொல்வது; (எனக்கு 
நாக்கில்லை?? யென்று சொல்வதற்‌ னெமாகும்‌. “காகஇல்‌லை? யெனச்‌ சொல்‌ 
வது காக்கேயாக, “எனக்கு காக்கில்லை? என்று சொல்வது எங்கனம்‌ பெர 
ருந்தாதோ, அங்ஙனமே “தடையுற்ற! தென இறக்தகாலத்தாற்‌ சொல்லிப்‌ 
பின்‌ ,£அகாதி்‌ யென்றுஞ்‌ சொல்வது பொருந்தாதென்‌ நறிக, 


நிற்க; பாசமான து அகர்தத்தைத்‌ தடைசெய்தபோ த ஆசச்தமில்லாமற்‌ . 
பாகவேண்டும்‌. ஆடந்த மில்லாமற்‌ போமாயின்‌ அக்காலச்‌ திற்‌ “பசு எவ்வா 
ந்த?” என்னும்‌ வினா நிகழும்‌, அதற்கு வீடை “தக்கமா யிருந்த தூ?” 
ச்‌ சொல்லாமற்‌ திராது: அந்தத்‌ இக்கத்தை “எது த்தது?” எனனுமி 
வுக்குப்‌ “பாசம்‌ த்தது” எனச்‌ சொல்லாவிழில்‌, வேறு மார்க்கமில்லை, 
தந்ததெனச்‌ சொல்லா னும்‌ பாசத்தால்‌ வந்தசென்றாவது சொல்ல 


oo 

i 2 ம - ட ்‌ தக்கம்‌ படட 
தன்பதும்‌, முத்தியில்‌ சகம்‌ அடைந்ததென்பதம்‌ சற்பனையாம்‌. ஸ்பழக 
தீதின்கண்‌ கறுப்புச்‌ வெப்பு கீறங்கள்‌ கற்பனையாய்க்‌ கழிய, வெண்ணிறம்‌ 
பட ட 1 2 ்‌ முத்திக்‌ சுமூம்‌ 
கற்பிதமாய்க்‌ கழிய, தக்க சுகங்களற்ற மற்றொருகுணம்‌ பசுவுக்கு இயற்கை 
வண்வெத பூர்வ 
ம்‌, வெப்பர 


ன்ப தும்‌, 

யில்‌ சுகப்பமகின்ற தென்ப தும்‌ கற்பனையாமென முன்னரே றில்‌ ல்‌ 
யால்‌ ௮௫ விஷயமாகப்‌ 
க i “ப்பதேல்‌ அனுபவச்தினும்‌ 
அனுபவமா யிருக்கின்ற, அதை யில்லை யெனக்‌ உற யாரால a 
மிரத்‌தியகஷமாய்‌ அனுபவிக்கும்‌ அச்கச்தை மில்லையென்றும்‌, அத. பொய்‌ 
யென்றுஞ்‌ சொல்லுவோமாயின்‌, காளை வருமென்று சொல்லும்‌ முத்தச்‌ ச 
மும்‌ இல்லையென்றும்‌ பொய்யென்‌ றுஞ்‌ சொல்ல. யாது த 
தன்‌: ஈன்மை தீமை, மேல்‌ £ழ்‌, சத்து அசத்து, த்‌ சடம்‌ முதலியபோன்று 

ரண்டென்னுங்‌ கணக்ற்‌ கப்பட தொகைக்‌ குணங்களாகலின்‌, ௬௧ 
துச்சங்கட்குமேல்‌ மற்றொரு குண முளதெனத்‌ தேடுதல்‌ வீணா மென்க, ' 


டை ? துக்க சுகங்‌ 


௪ 


்‌ கற்பிதகுணமா 2 சொருபகுண மென்றே சொல்லவேண்டும்‌£ கற்பிசகுஎ 
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இவர்‌ கூறுமாறு, பசுவுக்கு ஆநந்தம்‌ இயற்கையெனச்‌ சொல்லி, ௮௮ 
பாசத்தால்‌ தடையுறுமெனக்‌ கூறுவ பொரும்தாதெனப்‌ பின்னொருவித த்‌ 
தாற்‌ கூறுவாம்‌.பாசமோ அக்கவழவம்‌; பசுவே இவர்க_றுஇறபமி சுகவடிவம்‌. 
பசுவுக்குச்‌ சுகம்‌ சொளுபகுணமாகவின்‌; ௮௮ அதத்‌ இயற்கை; பாசத்‌ க்குத்‌ 
அக்கம்‌ சொரூபகுணமாகலின்‌, ௮௮ அதற்‌ இயற்கை. இயற்கைக்‌ குணம்‌ ஒரு 
போதும்‌ குணியை விட்டுப்‌ பிரியாது; வன அ இயற்கை யாரக்சகுணம்‌ நீங்‌ 
தாமைபோ லென்க. இங்ஙனமாகப்‌ பசுவின்‌ ஆடந்தம்‌: இக்கமான பாசத்‌ 
தால்‌ எப்படித்‌ தடையாகும்‌ ? சூரியனே மேகம்‌ மறைக்கன்ற்தபோ லென்‌ 
னின்‌ இத பொருந்தாது. மேசமூடக்கொண்‌ ழருக்குங்கால்‌,சூரியன்‌ தன்னில்‌ 
தான்‌ மறைவுபட வில்லை ; அதனால்‌ தன்‌ பிரகாசம்‌ தன்னிடத்தி வில்‌ 
லாமற்‌ போகவுமில்லை. குரியனைப்‌ பார்ப்பவர்‌ கண்ணைத்தான்மேகம்‌ மறைக்‌ 
இன்றது. இதுபோ லவே பசுவின்‌ ஆகந்தம்‌ பசுவுக்கு மறைவு படவில்லை. 
குரியஉவமானப்படி பசுவின்‌ ஆகந்தத்தைப்‌ பிர்‌ அறியாதபடி பாசம்‌ மறைக்‌ 
இன்றதாய்ச்‌ சொல்லவேண்டும்‌. ஒருவிளக்கைக்‌ குடத்‌ இனால்மூடின்‌, விளக்‌ 
குப்‌ பிறர்க்குத்‌ தெரியாது. ஆனால்‌ அல்விளக்கு த்‌ தன்‌ பிரகாசம்‌ தனக்கு 
மழறைநீதபோயிற்றென்றுவ அ, தன்பிரகாசம்‌ தனக்கு விளங்காதபடி குடம்‌ 
மறைத்ததென்றாவத சொல்லமுடியான. விளக்குக்குப்‌ பிரகாசம்‌ சொரூப 
குணம்‌; ௮௮ ஒருபோதும்‌ இல்லாமற்போகா அ; இல்லா போயின்‌, விளக்‌ 
கென்னும்‌ பொருளே யில்லாமற்போம்‌. அஅபோலப்‌ பூர்வ்பக்ஷியார்‌ கூறு 
மாறு பச்னுக்கு ஆகர்தம்‌ இயற்கைக்குணம்‌; ௮௮ ஒருபோதும்‌ நீங்கா ௮; நீங்கு 
மாயின்‌ பசு என்னும்‌ பொருளே யில்லாமற்போம்‌. 


இனிப்‌ பாசமானது பசுவின்‌ ஆகக்கச்தைக்‌ கடைபடுக்‌இ மறைத்த 
தென்றும்‌, அதனால்‌ பசுவின்‌ ஆரர்தம்போய்த்‌ அக்கப்பட்டிருக்றெதென்‌ றம்‌ 
வைத்‌ தச்கொள்ளுவோம்‌. அங்கனமாயின்‌, பசுவின்‌ அக்கம்‌ சொரூபகுண' 
னால்‌, அதன்‌௮ அபவமுங்‌ கற்பிதமாகத்தானிருக்கும்‌. கற்பிதமாங்கால்‌, ட. 
ர்த்தத்தில்‌ பசுவுக்குத்‌ தக்கமில்ல்யென்றே சொல்லவேண்டும்‌. சந்திர 
வேடம்‌ பூண்டு நடிப்பவன்‌, காட்டில்‌ தேவதாஸன்‌ இறந்தமைபொருட்டுத்‌ 
அக்கப்படுதல்‌ எங்கனம்‌ பொய்யோ, அங்ஙனமே பசு துக்கப்படுகல்‌ பொய்‌ 
யென்றே சொல்லவேண்டும்‌. சாம்‌ யகார்த்தமாகவே அக்கப்படுன்றோேோ 
மாகலின்‌,௮௮ ஒப்புக்கொள்ளத்‌ தக்கதன்று, இவர்‌ கூறுகின்‌ றவண்ணம்‌ இயற்‌ 
கையில்‌ ஆகக்த மிருக்குமாயின்‌, இயற்கை யாகர்தமுள்ள பசு சந்நிதானத்‌ 
இல்‌ தக்கர்‌ தலைகாட்மொ? சூரியனுக்குப்‌ பி.சகாசம்‌ இயற்கை; அவன்‌ சக்கி 
தானத்தில்‌ இருள்‌ தலைகாட்டுன்றதாஃ இதனால்‌ யாத விளங்குகிற தென்‌ 
னின்‌, பசுவுக்கு ஆகந்தம்‌ இயற்கையில்‌ இல்லாமையால்‌ அக்கப்பட்டுத்‌ அன்‌ 
, புறுன்ற தென்பதாம்‌.  யதார்த்தமாகவே அக்கப்பட்டுத்‌ அன்புறுன்‌ றமை 
யின்‌, பசவுக்குத்‌ அக்கம்‌ சொருபகுணமேயா மென்க, சொருபகுண மான்ற 
“மையின்‌ விளக்கைவிட்டு ஒளிமீங்காமைபோல, அக்கத்தைவிட்டேப்‌ பசு நீங்கா 
பென்றதிக. நீங்காசாகவே, பசு? மூத்திச்‌ சுகத்தை யடையுமென்பது பொய்‌ 
ஈம்‌. பந்தத்‌ அக்கத்தினின்‌ றும்‌ நீங்கி முத்திச்‌ சுகத்தை யடையுமென ஒப்பு 
கொள்ளினும்‌ அதன்மேலும்‌ ஆக்ஷ்ப மில்லாமற்‌ போகவில்லை. முத்தச்‌ 


, சுகமுண்டாயின்‌, பந்தச்‌.துக்கம்‌ போயே யுண்டாகவேண்டும்‌, அக்கம்‌ போ 


இற தானால்‌ அக்கம்‌ சொருபகுணமாகாமல்‌ கற்பிசகுணமாகும்‌. முத்திச்சுகம்‌ 
வருறெகானால்‌ ௮துவுஞ்‌ சொருபகுண மாகாமல்‌ கற்பித குணமாகும்‌, ௭௮ 
போூறைசோ, எது வருகிறதோ; அவ்விரண்டும்‌ கற்பிதங்க ளாகவேண்டும்‌. 
இரண்டுங்‌ கற்பிதங்க: ளாஜேபோது, முன்னர்க்‌ கூறியவண்ணம்‌ மூன்றாவ 
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தொரு குணத்தைச்‌! சொரூபகுணமாகச்‌ சொல்லவேண்டும்‌, அந்தகக்‌ குண 
மொன்‌ அுள்ளதாயின்‌, ௮௮ ஈமச்‌;சனுபவப்படவேண்டும்‌ 3 அவ்வாறில்லை. 
யென்பதே ஈமக்‌ கனுபவமா மென்க. 


இடையில்‌ செம்புத்‌ இருட்டார்தமுங்‌ கூ றுனெறார்‌. அதுவும்‌ பொரும்‌ 
தாதெனக்‌ காட்டுவாம்‌, செம்பு என்னும்‌ பொருளில்‌ களிம்பு நீங்கினால்‌ 
பொன்னான்றது. அதுபோலப்‌ பசுவின்கண்‌ அக்கம்போனால்‌ சுகமாகின்‌ 
றத. இதில்‌ போன தொன்று, இருந்ததொன்‌ று. போனது களிம்பு ; இரும்‌ 
தத பொன்‌. களிம்பு இருக்ெமட்டும்‌ பொன்‌ வெளிப்படவில்லை ; களிம்பு 
போனால்‌ பொன்‌ வெளிப்படு8ன்ற ௮. இதபோலப்‌ பாசமான அக்க மிருக்தெ 
வரையில்‌ ஆகந்தம்‌ வெளிப்படவில்லை ; பாசம்போனாலோ ந்தம்‌ வெளிப்‌ 
படுகின்றது. இவ்வுபமானத்தால்‌ பசுவுக்கு ஆகக்தம்‌ இயற்கையென்றும்‌, 
ஆயினும்‌ பாசத்தால்‌ மறைவுபடஏன்றதென்றும்‌ ஏற்படுகின்றன. களிம்பு 
போனால்‌ பொன்‌ தோற்றுகின்றது; போகாவிடில்‌ தோற்று தில்லை. களிம்பு 
பொன்னணிணின்றும்‌ பிரிக்‌ தபோகன்‌ றதென்று சொல்லங்கால்‌, ௮௮ ஒரு 
பொருளா யிருக்கவேண்டும்‌, அன்றிப்‌ பிரிக்‌ தபோவதினால்‌ ௮௧௮ ௦0 காலத்‌ 
இற்‌ கூடியே யிருக்திருக்கவேண்டும்‌, எது கூடிப்‌ பிரிறதோ, ௮௮௫ பின்னப்‌ 
பொருளாயே யிருக்கவேண்டும்‌, இரண்டு பொருள்‌ ஒன்று “கூடி. அவற்றி 
லொன்று தெரியா திருக்குமாயின்‌, ௮௮ மற்றொன்றால்‌ மறைவுபட்‌ டிருக்க 
வேண்டுமென்றே சொல்லவேண்டும்‌. ஒருபொருள்‌ மற்றொரு பொருவ 
மறைக்குமாயின்‌, மறைக்கப்பட்ட பொருள்‌, தனக்குத்தான்‌ மறைவுபட்ட 
தாகச்‌ சொல்லப்படாது. மெழுக்‌ குருண்டையில்‌ பொத்பொ. அணுக்கள்‌. 
லினப்பட்டுப்‌ பிறர்க்குத்‌ தெரியாது மறைந்திருக்குமாயின்‌, அவை சமக்‌ 
5 தாமும்‌ விளங்காது. மறைந்திருக்குமோ? மரத்தினா லியற்றப்பட்ட யாணை 
ந்‌ சனம்‌ தங்கமுலாம்‌ பூசப்பட்டுப்‌ பிறர்க்கு மரமெனத்‌ தெரியாது போமா 
சம்‌, தன்‌ வரையிலும்‌ மரமென விளங்குதல்‌ இல்லாது போமே 2 எவ்வள 
ட்ப அணுக்களும்‌ பிறபொருள்களின்‌ மறைப்பினால்‌ தம்‌ தன்மையில்‌ 
5, போதவின மூகலின்‌ ஒரு பொருளை மற்றொரு பொருள்‌ மறைக்‌ 
4 வெற்றுரையேயன்‌ மி வாய்மையுரையாகா அ, இதபோலப்‌ பசுவினது இயற்‌ 
கை யாகந்தம்‌ பிறபொருள்கட்கு விளங்காவிடனும்‌ தனக்கும்‌ விளங்காதென 
வுரைப்பது கூடாது. கூடாதாகவே, தனத 
தனக்குஅந்மியமான பாசம்‌ மறைக்குமென்‌ று. 


“அனந்தம்‌ (சஜாதியகுணம்‌) ஆன்மாவினிடத்தில்‌ உளதென்பத வெளிப்‌ 
“புடை. ஈண்டு அனந்தமென்பது உயிர்‌ பாசத்‌ தடையை நீங்யெவறித்‌ லது 
“(அறி விச்சை செயல்கள்‌ இறைவன த இச்சா ஞானச்‌ சியைகளோடொப்பட 
“வியாபித்து அனன்னியமாய்‌ விளங்கப்பெறுமென்பதேயன்றி வேறன்‌ நு:?-... 


இவ்வரக்யெத்தில்‌ உயிர்க்கு அரக்தம்‌ அபேசம்‌அ தாவது அசர்நியமென்று 
ஏற்படின்றது. அபேசம்‌ அந்நியம்‌ என்பசனுலே அது சொரூப குண 
மெனச்சொல்லற்பாற்று, விளக்குக்குப்‌ பிரகாசம்‌ அயேதம்‌, அல்லது அகக்கி 
யூ; அந்தப்பிரகாசம்‌ இயற்கையரயுள்ள ௮, பிரகாசயின்‌ நி விளக்கென்ப து 


கவு. 
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இருக்கவே மாட்டாத. ௮௮ அன்னியப்‌ பிரகாசத்‌இன்‌ சகாயமின்‌கித்‌ சன 
க்குத்தானே பிரகாசத்‌ தக்கொண்டிருக்றெஅ. அச்சப்‌ பிரகாசத்தை மற்றப்‌ 
பொருள்‌ மறைத்தல்‌ ஆகாதகாரியம்‌. பிரகாசம்‌ போனால்‌, முதலே அதாவது 
விளக்கே யில்லாமற்‌ போய்விடும்‌, வீளக்குக்குப்‌ பிரகாசத்தை வேஜொன்‌ று 
கொடுக்கவேண்டுமென்ப இல்லை. இப்படியே யுயிருக்குச்‌ சொருபகுணமாயும்‌ 
அபேதமாயும்‌ ௮கந்நியமாயுமுள்ள ஆகக்தத்கைச்‌ இவன்‌ கொடுக்கவேண்டிய 
இல்லை. சிவன்‌ கொடுக்காவிடில்‌ இவர்‌ கூறுகன்றபடி, உள்ள அந்தம்‌. 
பசுவைவிட்டு விலஒப்‌ போகமாட்டாது, விலப்போமென்றால்‌ அபேசதமாய்‌ 
அகந்நியமா மென்ப து பொய்ப்பட்டுப்போம்‌. அபேதம்‌ அல்லது அகக்கிய 
மென்றும்‌ சொல்லவேண்டும்‌, அதைச்‌ சிவன்‌ கொடுப்பானென்றுஞ்‌ சொல்ல 
வேண்டுமென்றால்‌, ஆகுமா? ஆகாத! ஆகாஅ!! 

பாசம்‌ நீங்யெ வுயிருக்குல்‌ வெம்‌ ஆந்த முழுதும்‌ விளங்கச்செய்யுமென்‌ 
பதனால்‌, பாசத்தை விட்டு நீங்காத வுயிருக்குச்‌ றிது பாகம்‌ முன்னரே 
விளங்கச்செய்திருக்னெற தென்றாகன்ற அ. இதவும்‌ இயற்கைக்‌ குணத்திற 
ககெலி.அ. இயற்கைச்‌ சொரூபகுணம்‌ பிறிதொரு பொருளாற்‌ றடைபடுத 
லும்‌, அதிலஞ்லெபோது சிறி தபாகம்‌ தடைபட்டுச்‌ சிறிதபாகம்‌ விளங்கு 
தலும்‌, மற்றொருபோது தடைமுற்றும்‌ விலூ முற்றும்‌ வெளிப்பட்டு விளங்கு 
தலுங்‌ கூடா; விளக்குப்‌ பிறபொருளால்‌ ஒர்போது சிறிது விளங்குதலும்‌ மற்‌ 
ஜொருபோது முற்றும்விளங்குத ஓங்க. டாவென்பத உபமானமாகலாலென்க.- 
இதற்குப்‌ “புளியிட்ட செம்பு றிது காளிதம்‌ நீங்கி யொளியடைதல்போல?? 
என ஓர்‌ உவமானங்‌ கூறுஇன்றார்‌. அவ்வொளி விளங்காமையும்‌, விளங்கு 
தலும்‌ பிறர்க்கேயன்‌ நிப்‌ பொன்னுக்கன்ரூகலானும்‌, பொன்‌ தன்பிரகாசத்‌ 


1 ல்‌ தான்‌ என்றுங்‌ குறைவின்றென முன்னரே கூறி ள்ளே மாகவினானும்‌ 
தி குறை றன மு யு 


இவ்வுவமானம்‌ பூர்வபக்ஷியாருக்கு ஏதம்‌ ௮றுகூலம்‌ இன்றென்‌ ற.ிக. 

“அச்வெத்தாற்‌ றரப்படுின்ற வொகந்தத்தை அனுபவிக்கும்‌” எனப்‌ 
பூர்வபக்ஷியார்‌. கறுன்றமையின்‌, தரப்படாதவரையில்‌ உயிர்‌ ஆநந்சத்தை 
௮னுபவிக்கவில்லையென்றான்ற ௮. ஆரந்தத்தை அனுபவியாதபோது எதை 
யனுபவித்ததென்னுங்‌ கேள்விக்கு உத்தரம்‌ அக்கத்தை அனுபவித்ததென்றே 
சொல்லவேண்டும்‌; அந்தத்‌ அக்கம்‌ பசுவுக்குச்‌ சொருபகுணமென்றுஞ்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌. அக்கஞ்‌ சொருபகுண மாறபோது, சிவனாற்‌ றரப்படுன்ற ஆக 
ந்தம்‌ கற்பித குணமாகும்‌. அநந்தம்‌ கற்பிசமன்று,யதார்த்தமென்னின்‌, அதை 
யென்றும்‌ அஅபவிக்கலாம்‌, இடையில்‌ வென்‌ தரவேண்டிய அவகியகமு 
மில்லை; வென்‌ தருறெவரையில்‌ காக்கவேண்டிய ஆவ௫யகமுமில்லை; அன்‌ நிக்‌ 
சொரூப ஆ௩ந்தத்தைப்‌ பாசம்‌ தடுக்சவுமாட்டாது. 

ஆஈர்தகுணம்‌ யதார்த்தமா யிருக்றெதென்று சொல்லும்பக்தத்‌ இல்‌ பசுக்‌ 
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தியானத்தால்‌ மனோநிர்ச்சலனத்தைப்பெற்று, ஞானவிசா ரணைபுரிக்‌ அ; நிர்விக : 
ற்பசமா தியுடையவர்களாய்‌, முத்திச்சுகத்தைப்‌ பெறுமாறு அபேக்ஷிக்கவேண்‌ 
டுவதில்லை. தன்னிடத்தில்‌ ஸ்வயமாயிருக்கற அகந்தத்தை யடைய அனேக 
கோடி. ஜன்மங்கள்‌ சற்றொத்‌இியஞ்‌ செய்யவேண்டிய ஆவசியகம்‌ ஏதுக்கு ? 
மகா பண்டிதனாயிருக்கற வொருவன்‌, ௮ப்பாண்டி த்‌ துவத்தைப்‌ பெறுவதற்கு 
அரிச்சுவடி. முதல்‌ வெகு கஷ்டப்பட்டுப்‌ படிக்க வேண்டுங்கொல்லோ ! 
“அச்வெத்தாற்‌ றரப்படுகன்‌ற வொரந்தத்தை யனுபவிக்கும்‌” என்பதில்‌ பின்‌ 
னும்‌ ஒரு அசங்கை நிகழ்தின்‌ றத. £சிவத்தாற்‌ றரப்படுவது இவாரந்தம்‌? 
என்பதனால்‌, வெத்துக்குச்‌ வொரந்தம்‌ உரியதானெறது.இதபோலவே உயி 


(1 A த 
ரூக்கு உயிராகக்த.முரியதானெற து. அசதின்‌ குணம்‌ அததிற்‌ குரிமையாவ த 
நியாயமே யாம்‌, பாசம்‌ நீங்கெ உயிருக்குச்‌ வென்‌ இவாகக்தச்‌ தருன்று 
னென்னின்‌; பாசம்‌ நீங்காத உயிருக்குச்‌ வென்‌ வொடுந்சத்தைக்‌ கொடுக்க 
-மாட்டானென்‌ மூூன்றது. வென்‌ சிவாகக்தத்தைக்‌ கொடுக்கமாட்டர்னாக 
வே, உயிருக்குச்‌ வொகந்தம்‌ இல்லையென்றாகஇின்றது. இவாசக்தம்‌ இல்லாது 
போகவே, உயிருக்கு உயிராகக்தம்‌ இருக்கின்‌ றதென்று சொல்ல இடக்தரு 
இன்றது.. இனி உயிருக்குப்‌ பாசம்‌ நீங்கிச்‌ சிவாகக்த முண்டாம்போ ௫, 
'அசற்கு முன்னிருக்த உயீரரகக்தம்‌ இருக்கன்‌ றதா? இல்லையா? இருக்கின்ற 
சென்னின்‌, உயிசாஈந்தம்‌ இருக்கிறபோது. கிவாகந்தமவர நியாயமில்லை. 
“இல்லையெனனின்‌, முன்னிருந்த உயிசாகக்தம்‌ எங்கேபோயிற்று 2 போயிழ்‌ 
றென்று கூறுங்கால்‌ உயிராகக்தம்‌ உயிர்க்குக்‌ கற தகுணமாகும்‌. கற்பிசகுண 
மாகிறபோது உயிருக்கு யதார்த்சகுண மொன்‌ நிருக்திருக்கவேண்டும்‌. ௮௮ 
அக்கமாகத்தா ணிருக்கவேண்டும்‌. துக்கம்‌ யதார்த்சமாகிறபோத, ௮௮ நீங்க 
மாட்டாத; ரீல்கமாட்டாதாகவே, உயிராகந்தம்‌ வச்‌. ஐசேச நியாய மில்லை. 
'உயிராகந்தமே வர நியாய மில்லாதபோ, சீவாம்க்தம்‌ எப்படி. வசப்பேரஓ 
றது? உள்ள.தக்கம்‌ போன்மைக்கும்‌, உயிராந்க்தம்‌ வந்தமைக்கும்‌, யி ்‌ 
"கந்தம்‌ போனமைக்கும்‌ காரணஞ்‌ சொல்லாமல்‌ சிவாஈந்தம்‌ வந்து சேர்ந்த 
தென தீ தக்கொண்டாலும்‌, வந்த சிவா௩ந்தம்‌ உயிருக்குச்‌ செர்ரூபகுணமா 
, யிற்று 2 கற்பிதகுணமாயிற்றா ? வந்ததெனச்‌ சொல்லுஜன்‌ றமையின்‌, ௮௮ 
'சொரூபகுணமாகா த; கற்பிசகுண்மென்றே சொல்லவேண்டும்‌, கற்பிதகுண்‌ 
மாகற்போத; வொகக்கத்தை யுயிரடைந்ததென்பதும்‌ கற்பிதமாகும்‌, ஆசம்‌ 
தத்தை விரும்புவது துக்க நிவிர்த்‌தியினி௰ித்தம்‌. அவ்வாகக்கம்‌ யதார்த்தமல்‌ 
லாத பொய்யாய்ப்‌ போமாயின்‌, துக்கமிவிர்‌த இயாயிற்‌ றென்ப தும்‌ யதார்த்த, 
மல்லாஅ பொய்யாய்ப்‌ போன்றது. தீப்பற்றி யெரிற வீட்டை யதார்த்த 
நீரா லணைக்கலாமே யன்றிப்‌ பொய்யான கான ஸீரா லணைக்கலாமோ 2 
“இதனால்‌ உயிரின அ துக்கம்‌ போகவில்லை யென்றும்‌, வெனஅ அநந்தம்‌ வர 
வில்லையென்றும்‌ அ.தியப்படுகன்‌ றன. பூர்வபக்ஷியார்‌ சக்தேயொர்க்கு விடை 
ஹிறுக்கப்போய்‌; அக்ஷேபத்தை மலைபோல்‌ வளர்த்திவிட்டார்‌. 


உயிருக்கு அகர்சமுண்டென்பதற்கு இன்னொரு உவமானங்‌ கூறு 
மர்‌. அலவுங்‌ குற்றமாமென்று காட்டுவாம்‌. 5 

“இனிக்‌ சண்ணுக்கொளி யில்லை. குரியனே ஒளி கொடுத்தக்‌ காட்டு 
“கிறான்‌ (காணச்செய்கிரான்‌) எனின்‌, இல்லக ஒளியைக்‌ கொடுப்ப காயின்‌ 
“அ அக்குக்‌ கண்ணேமாத்‌இரம்‌ அபேட்சிப்பானேனவரய்‌ மூக்குக்‌ காது முது 
“விய ஏனையபொறிகளுக்கும்‌ ஒளிகொடுத்‌ து அவைகளும்‌ பிரபஞ்சததைம்‌ 
“காணும்படி. செய்யலாமே; ஏன்‌ செய்யவில்லை? அப்பழ. யன்று; குரியன்‌ ஒளி 
“கொடுப்பினும்‌ கொடுக்கற அவ்வொளியைக்‌ சொள்னாம்‌ தன்மையாதிய ஓ 
“சச்திவேண்டுமே. அந்தச்‌ சத்தி கண்ணில்‌ மாத்திரமே அமைந்திருக்இற த. 
“வாய்‌ மூக்குமுத விய பொறிகளில்‌ ஓளியைக்கொள்ளும்‌ சத்தி யில்ல்யென்று 
பவிடுப்பின்‌ ..... ..... ..ஒளியைக்கொள்ளுஞ்‌ சத்தி (ஒருதன்மை) கண்ணுக்‌ 
“குண்டென்னுங்கால்‌ அந்தச்‌ சத்தியும்‌ ஒளியேயாமென்ப த பெற்றாம்‌, இரு 
“ரம்‌ ஒளியும்‌ தம்முள்‌ ஒருங்குகூழ. யியங்கா. ஒரு தன்மையான (சஜாதிய 
“மான) பொருள்களே தம்முள்‌ ஒருங்குகூடிக்‌ காரியப்படுமென்ப த வெளிப்‌ 
“படை. அதனால்‌ ஒளியைக்கொள்ளும்‌ தன்மையுள்ள கண்ணின அ சத்தியை 
“ஒளி? என்னும்‌ பெயராலேயே வழங்கினார்‌ மேலோரு மென்க,? 


A என்றார்‌ பூர்வபக்ஷியார்‌. 
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இதில்‌ “குரியனே யொனி கொடுத்துக்‌ காணச்செய்‌இனென்‌”' என்கிறார்‌. 
குரியன்‌ ஓளிவடிவமாயிருக்தும்‌ சான்‌ ஒரு பொருளையுங்‌ காணமாட்டானே. 
அவன்‌ பிறபொருளுக்கு ஒளி செர்த்து எங்வனங்‌ காணச்செய்யப்போடின்‌ 
ரன்‌? இவர்‌ ஒளிக்குக்‌ காணும்‌ சொழிலுண்டெனக்‌ கருதினா போலும்‌. பொ 
ரன்களைக்‌ காணுசற்குப்‌ பல தணைக்க்ருவிகளில்‌ ஒளியும்‌ ஒர்‌ தணைக்கருவி 
யேயன்றி, ௮௮ காணுதல்‌ செய்யா அ. பொருள்களை யறில து அறிவே யொ 
மியக்‌ சண்ணன்று, ஆனால்‌ கண்‌ வாயிலாக அறிவு அறிகின்ற த, கண்ணில்‌, 
ஒளீபட்டபொருள்கள பிரதிபலிக்க, அதனைக்‌ கண்ணிக்திரிய ஈரம்பு. அறிவு 
க்கு அறிவிக்கின்றது. பிரதிபலனத்துக்‌ கேற்ற அமைப்புக்‌ கண்ணின்கண்‌ 
இலதாயின்‌, ஒளிபட்ட பொருள்கள்‌ கண்ணின்கண்‌ பிரதிபலியா, பிரதிபவி 
யாமையின்‌, ஈண்ணிக்திரிய ம்பு அதனை யறிவிற்குத்‌ தெரிவிக்கமாட்டாத. 
ஒளிபட்ட பொருள்கள்‌ கண்ணிற்‌ பிர. திபலித்‌ அம்‌ கணணிக்திரிய ப்பு கேடு, 
அமாயின்‌, அப்போதும்‌ ௮றிவு பொருள்களை அதியமாட்டா து, கண்ணிமை, 
மூடிக்கொண்டிருக்குங்கால்‌ ஒளிபட்டபொருளகள்‌ பிரதிபலிக்காமையின்‌, 
அப்பேத.அம்‌ அறிவு பொருள்களை அறியமாட்டா த. குரியன்‌ முதலிய வெ, 
ளிப்பொருள்கள்‌ இல்லாவிடில்‌, அப்போதும்‌ அறிவு பொருள்களை அறியாது. 
இவ்வளவும்‌ அணைக்கருவிகளேயொழிய, காணுதற்றொழில்பூண்ட அறிவன்‌ மு. , 
இவ்வளவு தணைக்கருவிகளிருந்‌ தம்‌ கரண்பா னில்லாவிமல்‌, ஒரு பயனு 
மில்லை. இக்காண்பானுக்குக்‌ கண்ணும்‌, கண்ணின்‌ அமைப்பும்‌, கண்ணிர்‌ இரிய. 
நரம்பும்‌, கீண்ணிமை திறப்பும்‌, ஒளியும்‌ அத்தியாவியகமான தணைக்கருவி 
களாம்‌. இவற்றில்‌ ஒன்று குறையினும்‌ பொருள்கள்‌ புலப்படா. “இல்லாத 
வொலியைக்‌ கொடுப்பதாயின்‌ அதுக்குக்‌ கண்ணைமா,த்திரம்‌ ௮பேக்ஷிப்பா 
னேன்‌ ? என்கிரார்‌, கண்ணின்கண்‌ மற்றச்சாதனங்களெல்லாம்‌ இருப்பனவா 
லென்று விடை தருன்றாம்‌. இல்லாத வொளியைக்‌ கொடுக்கக்‌ கண்ணை 
மாத்திரம்‌ ௮பேக்ஷிக்கவில்லை. உலூலுள்ள எல்லாப்‌ பொருள்களையுக்கான்‌. , 
குரியன்‌ அ௮பேக்ஷிக்கின்றான்‌. ஒவ்வொரு பொருளும்‌ ஓளியை யேற்றுப்‌ 
பிரகாசிக்ன்‌ றமையால்‌, யாவுமே ஒளியை விரும்புகின்றன வென்று சொல்ல 
வேண்டும்‌. ஒளிப்டாத பொருள்‌ உல லில்லவேயில்லை, ஆனால்‌ அவைகளுக்‌ 
குக்‌ காண்பானான புருஷனும்‌, கண்ணிக்திரிய ஈரம்புமில்லை?. அதோடு பிரதிப்‌ 
வித்தற்கேற்ற அமைப்புமில்லை. இக்த வுண்மையை யுணராமையால்‌, பூர்வ 
பக்ஷியார்க்கு விபரீதவுணர்வு தோன்றுதற்‌ இடனாயிற்‌ றென்ச. 


இதன்பேரில்‌ குரியனதொளியைக்‌ கொள்ளுஞ்‌ சத்தி கண்ணுக்‌ இருக்‌ 
இன்றமையின்‌, கண்‌ ஒளியுடையதெனச்‌ சொல்ஓஇன்றார்‌. அவ்வொளியை 
யேற்காதபொருள்‌ உலகல்‌ இல்லாமையால்‌ யாவுமே யொளிப்பொருளெனச்‌ 
சொல்லவேண்டும்‌, உலகப்பொருளில்‌ சல: ஒளியை வா௱்கிக்கொள்வ ஓம்‌, 
இல; பின்புறமாக ஒடுருவச்செய்து கொள்வதும்‌, சில வரங்கக்கொள்வசோடு 
எதிர்முகமாகச்‌ செலத்தவ தமா யிருக்சன்றமையின்‌, யாவுமே ஒளியை 
யேற்றுக்கொள்வனவாம்‌. அங்ஙன மிருக்தும யாவுமே யொளியுடைப்‌ பொ 
ருள்களாக வொளி நூலார்‌ ஒத்‌ தக்கொள்ளுகின்‌ றனரில்லை, குரியன்‌,விளக்கு, 
ஜோ திவிறாக்தம்‌, சல மின்கள்‌, மின்மினி முசவிய லெகு சொற்பப்பொருள்‌ 
கலய, அதாவ த விரலால்‌ எண்ணிவிடத்தக்க அவ்வளவு கொற்பப்பொருள்‌ 
களையே யொளியுடைப்பொருள்களரீக வொத்துக்கொள்ளுன்றார்கள்‌, சூரி 
யனதொளியைச்கொள்ளுஞ்சத்தி கண்ணுக்கருகசன்‌ றமை காரணமாகக்‌ கண்‌ 
ளியுடைப்பொருளாமெனச்‌ சொல்லும்‌ டக்ஷச்தில, ஒன்றைக்‌ கொள்ளுஞ்‌ 
சத்தி பிறிதொன் திற்‌ இருக்குமாயின்‌, பிதிதொன்றை முன்‌ சொனனவொன்‌ 
முகச்‌ சொல்லலாமோ? ௮ங்வனமாயின்‌ இத வெகு அகேபச்திற்‌ இடனாம்‌. 
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எண்ணெயில்‌ நீரை வார்த்தால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளுஞ்‌ சத்தி அதனிடத்த இல்‌. 
லை, அக்கரைச்‌ சாம்பரின்கண்‌ பெய்தால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளுஞ்‌ சத்தி சாம்ப 
ரிஉத்திருக்கினற அ. அதனாற்‌ சாம்பரை நீரெனச்‌ சொல்லலாமோ 2 ஸ்படிக 
தீதில்‌ நீரை வார்த்தால்‌ ஏற்றுக்கொள்ளுஞ்‌ சத்‌ அதனிடயில்லை, இரும்புப்‌ 
படியில்‌ வார்த்தால்‌ ௮௮ ஏற்றுக்கொள்ளுற த. அதனால்‌ இரும்புப்படியை 
ீரெனச்சொல்லாமோ £ சுண்ணத்‌ இன்‌ அருகில்‌ சிவப்புப்‌ புஷ்பத்தை வைத்‌ 
தால்‌ வெப்பு வருணத்தை யேற்றுக்கொள்ளுஞ்‌ சத்தி சண்ணத்‌இன்சண்‌ இல்‌ 
லை ஸ்படிகத்‌இன்‌ அருநில்‌ வைத்தால்‌ ௮ ஏற்றுக்கொண்டு தானுஞ்‌ வெப்பு 
வருணமாகத்‌ தோற்றுகன்ற அ, இதனால்‌ ஸ்படிக த்தின்‌ வருணம்‌ வெப்பெனச்‌ 
சொல்லலாமோ 2 இவ்வுவமானங்களால்‌ சாம்பரையும்‌ ஸ்படிகத்தையும்‌ 
நீரென்றும்‌ ஸ்படி.சத்தைச்‌ சிவப்பு வர்ணமென்றும்‌ எஹ்ஙகனஞ்சொல்லப்படா 
வோ; அங்ஙனமே கண்‌ ஒளியுடைப்‌ பொருளெனச்‌ சொல்லப்படா தென்‌ 
மநிக. 2 7 
ஒருபொருளுக்கு இலக்கணங்கூறின்‌, அவ்விலக்கணம்‌ என்றும்‌ அவ்வில 
க்யெப்பொருளில்‌ இருக்கவேண்டும்‌. ஒருகாலத்‌இிலிரும்‌ அ ஒரு காலத்லிரர 
விடின்‌, ௮௮ அதன்‌ இலக்கண மாகரது. சூரியனுக்கு ஒளி யிலக்சணம்‌, அவ்‌ 
வொளி என்றும்‌ அவனிடமிருக்கின்றது. .மின்மினிக்கும்‌ ஒளி யிலக்கணம்‌, 
அதவும்‌ என்றம்‌ அதனிடத்தில்‌ இருக்கின்றது. மின்மினியின்‌ கண்‌ ஒளி பகற்‌ 
போது தோன்றாமைக்குக்‌ காரணம்‌ சூரியனது ௮௧ வொளியில்‌ கன 
அற்பவொளி விளங்காமை மாத்திரமேயன்தி யில்லாது போதலன்று.. ஸ்படி, 
கத்தின்‌ இலக்கணம்‌ வெள்ளைநிறம்‌. ௮௮ வெப்புப்பொருள்‌ காரணமாகக்‌ 
இவப்புகிறமாய்த்‌ தோற்றினும்‌ வெப்புநிறமாய்த்‌ தோற்றமக்காலத்‌. தம்‌ ஸ்ப 
மூகம்‌ வெள்ளைகிறமேயாம்‌. அதபேோலச்‌ சூரியன்‌ முதலிய வொளிப்பொழுள்‌ 
பட்டு அஅகாரணமாக வொளிதல்‌ காணப்படினும்‌ அக்காலத்தும்‌. கண்‌ ஒளி 
-யுடைப்பொருளன்று; இருட்பொருளேயாம்‌. ஒளி நூலில்‌ வல்ல எந்த ஜரோ 
ப்பியரும்‌ கண்ணுக்கு ஒளியுண்டெனச்சொல்லவில்லை. கண்ணாடி முதலியவற்‌ 
றையே யொளிப்பொருள்களாகச்‌ சொல்லவில்லையே, ஒருபொருளுக்கு ஒரு 
இலக்கணங்கூறின்‌, அவவிலக்கணம்‌ அதன்கண்‌ சுயமாயிருக்கவேண்டுமேயன்‌ 
நி,பிறபொருள்‌ அல்லத பிறபொருளின்‌ தர்ம்மத்தைப்பெற்று௮ அகாரணமாக 
விருக்கப்படா ஐ. இருக்குமாயின்‌, ௮.௫ ௮தனிலக்சணமன்றென்றே சொல்ல 
வேண்டும்‌. கண்ணுக்கு ஓளி யிலச்கணமெனச்‌ சொல்லின்‌ ௮ பிறபொருள்க 
ளின்‌ அதாவது குரியன்‌ முதலிய ஒளீப்பொருள்களின்‌ சகாயமில்லாமலே 
இருக்கவேண்டும்‌, அப்படியே சூரியன்‌ விளக்கு மின்மினி முதலிய பொருள்‌ 
கள்‌ பிற பொருள்களின்‌ சகாயமில்லாமலே யொளிசெய்ன்றன. மின்மினி 
எப்படிப்பட்ட இருட்காலக்திலும்‌ சனக்குள்ளது. இறு ஒளியாயினும்‌ ௮.து 
வரையில்‌ அது ஓஒளிசெய்கன்றத பாருங்கள்‌. ௮ப்படியே கண்ணுக்கு ஓளியிருப்‌ 
பதுண்மையாயின்‌ இருட்காலத்தில்‌ மின்மினியைப்போல்‌!ஒளிசெய்யலாமே. 
இருட்காலத்திலும்‌ மின்யினியை யநியவேண்‌ மொயின்‌, அம்மின்மினியின்‌ 
ஒளி தன்கண்ணிற்‌ பிரதிபலிக்க, அதனாலே யன்று அறினெறது 2? அப்போ 
அவ்‌ சண்ணுக்குச்‌ சுயமாய்‌ ஒளி யின்றே, 
ஒளியை மேற்றுக்கொள்ளுஞ்‌ சத்தி கண்ணுக்‌ருப்பதால்‌, கண்ணை 
யொளியுடைப்பொருளெனச்‌ சொல்லி; அதற்குவமானம்‌ ஆரம்தத்தை யேற்‌ 
அக்கொள்ளுஞ்‌ ௪த்இி பசுவின்கண்‌ இருப்பதால்‌, பசு அகந்தமெனச்சொல்லு 


இன்று ரன்னோ,2 இப்படிச்‌ சொல்வதால்‌, மற்றொரு விதத்தில்‌ இவரே சண 


ப்பன்விட்டுக்கோழிபோல விலகல்‌ மாட்டிக்கொள்ளூன்றார்‌. அவ்வித்தை 
யைச்‌ சறறுப்பாருங்கள்‌ ! இவரே அரம்பத்தில்‌'£ப்சு அகாதியே பாசத்தால்‌ 
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தடையுற்ற அ” என்று சொல்லி, அதற்குவமானம்‌ “காணுஞ்‌ சக்கி சனக்கருக்‌ 
அம்‌ இருள்‌ ஆவரித்தபோ,து ஒரு பொருளையுங்‌ காணமாட்டாது இருளோ 
டூருளாய்‌ விழிச்சபழ. டெந்த கண்ணைப்போல? என்று கூறினார்‌. இவ்வுவமர்‌ 
னத்தில்‌ கண்‌ இருளோ ஒ.ருளாயிருக்கிற தென்னெறமையின்‌, இருளை யேற்‌ 
குஞ்‌ சத்தி கண்ணுக்‌ இருக்றெதாய்த்‌ நெரிகிறது.இவ்வுவமானப்படி. பசு பாசத்‌ 
தோடு பாசமா யிருகறதர யாற. பூர்வபக்ஷியார்‌ பசு பாசத்தாற்‌ உடை 
பட்டதென்று சொன்னதோடு இறைவன்‌ மாயாகாமியங்களைக்‌ கூட்டினதாக 
வுஞ்‌ சொல்லனெறமையின்‌; இறைவன்‌ ஆகந்தத்தை யெப்படி.க்‌ கொடுக்க 
ருளோ, அப்படியே பாசத்தையுங்‌ கொடுத்தாசென்றே சொல்லவேண்டி 
யிருக்றெது. கண்‌ இருளோடு சேர்க்தபோ௫ இருளோடிருளாயும்‌, ஒளியோடு 
சேர்ந்தபோது ஒலியோடு ஒளியாயும்‌ இருப்ப தபோன்று, பசு பாசமான 
அக்கத்தோடு சேர்ந்தபோது அக்கமாயும்‌, அகர்சத்தோடு சேர்ந்தபோது 
ஆகக்தமாயும்‌ இருக்கின்றதா யரகன்ற த. 

ஞானமான ஆகந்தத்தை யேற்றுக்கொள்ளுஞ்‌ சத்தி, பசுவீனிடத்தி 
விருகறெதாகச்‌ சொல்லி, ௮ பற்றிப்‌ பசுவுக்கு அந்தம்‌ இயற்கைக்‌ குண 
மெனக்‌ கூறின்‌, அஞ்ஞானமான துக்கத்தை யேற்றுக்கொள்ளுஞ்‌ சத்தியும்‌ 
பசுவின்கண்‌ இருப்பதால்‌, அதுபற்றிப்‌ பசுவுக்குத்‌ ஒக்கும்‌ இயற்கைக்‌ 
குணமென்று சொல்லவேண்டும்‌. இவ்வாறே குரியனதொளியைப்‌ பெறுவது 
பற்றிக்‌ கண்‌ ஒளியுடைப்பொருளெனச்‌ சொல்லின்‌, இருளைப்‌ பெறங்‌ கார 
ணத்தால்‌ கண்‌ இருளுடைப்‌ பொருளென்‌ மஞ்‌ சொல்லவேண்டும்‌. இப்படிச்‌ 
சொல்வதனால்‌ கண்‌ இருளையும்‌, அதற்கு கேர்‌ விரோதமான வொளியையும்‌ 
இயற்கைக்‌ குணங்களாகப்‌ பெற்திருக்கின்றதென்‌ றம்‌, அப்படியே பசு துக்கத்‌ 
தையும்‌ அதற்கு ரேர்‌ விரோதமான அசகர்தத்தையும்‌ இயற்கைக்‌ குணங்களா 
கப்பெற்‌ திருக்றெதென்றும்‌ இத்தாந்த மா௫ன்றன. சிலர்‌ உவமானத்கைச்‌ 
சரியாய்ச்‌ சொல்லி யுவமேயத்தைத்‌ தப்பாய்ச்‌ சொல்வார்கள்‌. இவர்‌ பக்கத்‌, 
இனர்‌ இரண்டையுக்‌ தப்பாகச்‌ சொல்லுனெறார்கள்‌. இவர்‌ சொல்லும்‌ உவ 
மானக்‌ தப்பெனச்சொல்வதற்கு அதை யுவமேயமரக்்‌இ, அதற்கு வேறு பல 
வுவமானங்கள்‌ சொல்லவேண்டியதா யிருக்ன்ற து. கேர்‌ விரோதமான இரு 
குணங்கள்‌ ஒருதிரவியத்‌ இன்க ணிராவென்ப அ யார்க்குஞ்‌ சம்மதம்‌. அங்கன்‌ 
மாக இவர்மாத்திரம்‌ அ௮ங்ஙன்ங்‌ கூறுவ தென்கொண்டோ? உவமேயத்‌ அக்கு 
மாத்திரம்‌ அங்வனங்‌ கூறுஇன்றனரோவென்னின்‌, இல்லை இல்லை; உவ 
மானத்‌ துக்கும்‌ அங்ஙனமே கூறுகின்றார்‌. நிற்க; டை இருகுணமும்‌ இருப்பன 
வாகவே யொத்தக்கொள்வோம்‌. ஆனால்‌ அவ்விரண்டும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ 
இருக்ன்றனவா? வேறு வேறு காலத்தி விருக்கன்றனவா? ஒரேகாலத்இல்‌. 
இருக்கின்றன வென்னின்‌, இது பொருக்காது. ஒரு மனிதன்‌ சிறு வயதா 
நிருக்கபோத குட்டையாகவும்‌, பெரிய வயதானபோது நெட்டையாசவும்‌ 
இருக்றொன்‌: ஒரே காலத்தில்‌ குட்டையாகவும்‌ நெட்டையாகவும்‌ இருப்‌ 
பானோ? இருளும்‌ ஒளியும்‌ ஒரே காலத்தில்‌ இருக்கின்றனவா? இருளிருந்த 
போது ஒளி யில்லை; ஒளி யிருக்தபோது இருளில்லை. இரண்டும்‌ இருப்பன 
வாகச்‌ சொல்லுவதற்கு உலகில்‌ உவமானமாக ஒருபொருளு மில்லையாதலால்‌, 
பூர்வபச்ஷியார்‌ வாதம்‌ பயனற்றதாய்ப்‌ போனமை காண்க, இவ்வாதத்தால்‌ 
கேர்ச்சதியாதெனின்‌, பசுவுக்குத்‌ அக்கம்‌ அஈக்தங்களான இருகுணங்களும்‌ 
இயற்கையாகச்‌ சொல்வ அ குற்றமா மென்பதாம்‌. 

இதுகாறும்‌ ஆசந்தத்தைப்பற்றி விசாரித்தாம்‌. இனிச்‌ சத்‌.துச்‌ சித்தைப்‌ 
பற்றி விசாரிப்பாம்‌. பூர்வபக்ஷியார்‌ “இப்‌ பசு சத்து சத்து ஆந்த மென்னும்‌ 
இலக்கணங்களை யுடையதாயினும்‌ (சத்தும்‌ நின்மல சத்துமாயெ பதியைப்‌ 
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போல) அக்குணங்கள்‌ விளங்குதலின்‌ ஜி. அனாதியே பாசத்தாற்‌ றடையுற்ற 
தா? எனக்‌ கூறுகின்றமையின்‌, சத்துஞ்‌ சத்தங்கூட விளங்குத லில்லை 
யென்று சொல்லவேண்டும்‌. சத்‌ ஐச்‌ இத்தா விரண்டனுள்‌ சத்த என்றால்‌ 
உள்ள அ. உள்ளத விளங்குதலின்‌ தி அதைப்‌ பாசம்‌ மறைப்ப தெங்ஙனம்‌ 2 
ஒரு குடத்தை வஸ்‌திரத்தால்‌ மூடி. மறைத்தால்‌, ௮க்குடம்‌ தனக்குத்தான்‌ 
மறையுமோ 2 றிய மாணிக்கக்‌ கல்லை ஒரு பரணைக்குள்‌ வைத்து. மூடின்‌, 
௮௮ தனக்குத்தான்‌ மறையுமோ? இவர்‌ பக்கத்தில்‌ பசுவும்‌ பாசமுஞ்‌ ச்‌ ஓப்‌ 
பொருள்‌ ; அதிலும்‌ பாரமார்த்திக சத்துப்‌ பொருள்‌. அங்ஙனம்‌ இரண்டும்‌ 
சத்துப்பொருளா யிருக்குங்கால்‌, ஒன்றை யொன்று எப்படி மறைக்கும்‌ 2 
மறைக்குமென்று சொல்லின்‌ பிறபொருள்‌ தன்னைப்‌ பார்க்கவொட்டா தபடி. 
மறைத்தலா ? தனக்குத்தானே மறைவு படுதலா ? பிறபொருள்‌ பார்க்கவெ 
ட்டாது மறைத்தல்‌ மறைத்தலாகாது, நாம்‌ ஒரு குடையைப்‌ பிடித்‌ சக்கொ 
ண்டால்‌, சூரியன்‌ கமக்குத்‌ தோன்றாது மறைவு படுகின்றான்‌. அப்போ 
குடையான த சூரியனை யதியவொட்டாதபடி. தடை படுத்‌ தன்‌ ற.ஐ., இக 
னால்‌ குரியன்‌ மறைவுபட்டா னென்றாவ.து, தடைபடுத்தப்பட்டா னென்‌ 
வது சொல்வஅ கூமொ? அப்படியே பாசம்‌ பசுவைத்‌ தடைபடுத்தியஅ, ௮ல்‌. 
லஅ மறைவு படுத்தியது என்று சொன்னால்‌, பசு தனத சொருபம்‌ தனக்கு 
விளங்குதலின்றி மறைவு படுத்தப்பட்டதென்றுவத, தடை படுத்தப்பட்ட 
தென்றுவஅ சொல்வது கூடுமா ? பாசம்‌ தடை படுத்‌ இயதென்று சொல்லும்‌ 
சொல்லின்‌ பொருள்‌ விளங்கவில்லை. ௮து வெறுஞ்‌ சொல்லாயிருகன்‌ ஐதே 
யன்றி அதற்குப்‌ பொருளைக்‌ கானோம்‌. வழியே போடற சாத்தனொருவணைக்‌ 
கொற்றனென்பவன்‌ தடைபடுக்‌ தவானாயின்‌,, சாத்தன்‌ இல்லாமற்‌ போவா 
னோ? சாத்தன்‌ தன்மைதான்‌ இல்லாத போமோ ! இப்படியே பசுவைப்‌ 
பாசம்‌ தடைப்டுத்‌ இியதென்றால்‌, பசுவி ஸிருத்தலுக்கு அழிவுண்டோ] பகுத்‌ 
தன்மைக்குத்சான்‌  அழிவுண்டோ! பசுவி ணிருத்தலுக்கு அஹிவுண்டானால்‌ 
௮ இல்லாத்தன்மையைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டும்‌. இல்லாத்தன்மையாவ ௮ 
பசு இல்லாஸமயேயாம்‌. பசு இல்லாமற்போனால்‌, பந்தத்தில்‌ அக்கத்தையும்‌, 
முத்தியில்‌ சுகத்தையும்‌ அடைதற்கு முதலே. யில்லையென்று சொல்லவேண்‌. 
டும்‌, முதலே இல்லாமற்‌ போனால்‌ பந்தமு மில்லை, முத்தியு மில்லை யெனக்‌ 
சொல்ல யாஅதடை? அப்போ. பசுவைப்‌ பாசம்‌ தடை செய்தது என்பது 
வெற்றுரசை யாகாஅத வாய்மை யுரையாமோ ? 


சத்து, சத்து, அகந்தமாயே முக்குணங்களில்‌ பசுவுக்குச்‌ வென்‌ அந்தத்‌ 
தைமாத்திரங்‌ கொடுத்தானென்று சொல்லப்படாத ; கூடச்‌ சத்தையுஞ்‌ 
'ஒத்தையுங்‌ கொடுத்தானென்றே சொல்லவேண்டும்‌. விளக்கன்கண்‌ இருத்‌ 
தல்‌, விளங்குதல்‌, உஷ்ணங்களாகிய மூன்றும்‌ எப்படியோ, அப்படியே ப 
வின்கண்‌ ௪த்அச்‌ எத்து ஆகந்தமாம்‌. விளக்குக்கு இருத்தலாஇிகள்‌ சொருட 
குணங்கள்‌. அவற்றி லொரு குண மாத்திரங்‌ கொடுக்கப்பட்ட த, மற்றவை 
கொடுக்கப்பட்வில்லை யெனச்‌ சொல்லப்படாத; சொரூபகுணங்களான இரு 
த்தல்‌, விளங்குதல்‌, உஷ்ணங்களான மூன்றும்‌ சேர்ந்தே விளக்காயிருக்கன்‌ 
ஐமையானென்க. அங்ஙனமே இவர்‌ கூறுகின்ற ௪ச்தொனந்தம்‌ பசுவுக்குச்‌ 
சொரூப குணங்களா யிருக்கின்றன. இம்மூன்று குணங்களுஞ்‌ சேர்ச்தே பச 
வாகும்‌. ஆதலால்‌ சிவம்‌ அவற்றில்‌ ஒன்றைக்‌ கொடுத்தது, மற்றவைகளைக்‌ 
கொடுக்கவில்லை யென்று சொல்லப்படாத ; ஏனெனில்‌ பசுவின்கணுள்ள 
இருத்தல்‌, அறிவு, இன்பமாகிய மூன்‌ தில்‌ ஒன்றைப்பிறித்த லாகாத காரிய! 
மாசலானென்க. இப்படியே உவமானமான விளக்கின்‌ கண்‌ இருத்தல்‌, விளங்‌ 
குதல்‌, உஷ்ணமாக இவற்றில்‌ ஒன்றைப்‌ பிரித்தலாகாத காரிய மென்பது 
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யாவருக்கும்‌ அனுபவமா மென்க. எங்கே இன்ப முண்டோ, அங்கே யறிவு 
ண்டு, அறிவில்லா விடத்தில்‌ இன்ப மிரா௮. அதிவற்ற கல்வினிடத்க இன்ப 


.மிருக்றெதா 2 இன்ப மிருக்குமா 2 ஆதலால்‌, இன்ப மிருக்கற விடத்தில்‌ 


அறிவு இருந்தே தீரவேண்டும்‌, அதனோடு அறிவு இருக்கெ விடத்தில்‌ 
இருத்தல்‌ அதாவது சத்துத்‌ தன்மை” அவசிய மிருக்கவே வேண்டும்‌. ஒரு 
பொரு ஸிருக்‌ அதானே அதன்கண்‌ அறிவு இருக்கவேண்டும்‌. பொருளில்லா 
விடத்தில்‌ அறிவு எப்படியிருக்கும்‌? மலழ, மகன்‌ இல்லவே யில்லை, அப்படிப்‌ 
பட்டனரச்தாவானிடத்ல்‌ அகிவு இருக்கமா * இசனால்‌ அச்சமும்‌ இத 
அம்‌ சத்தம பிரியாக்‌ குணங்களென்றும்‌, அவை யொரு பொருலின்கண்‌ 
சொருபகுணங்களென்றும்‌ ஏற்பட்டன. ௮ங்ஙனமாகக்‌ வென்‌ அரந்தத்தை 
மாத்திரம்‌ கொடுத்தானென்றும்‌, சத்தையுஞ்‌ சத்தையும்‌ கொடுக்கவில்லை 
யென்றும்‌ சொல்லப்படா, கொடுத்தானென்றால்‌, மூன்றையுங்‌ கொடுத்தா 
னெனச்‌ சொல்லவேண்டும்‌ ; இல்லையென்றால்‌, மூன்றையுங்‌ கொடுக்கவில்லை 
மென்று சொல்லவேண்டும்‌. பூர்வபக்ஷியார்‌ சிவன கொடுச்சானென்று சொல்‌ 
ஓடன்றமையான்‌, மூன்றையுங்‌ கொடுத்தா னென்றே சொல்ல வேண்டும்‌. 
இனிச்‌ சத்து விஷயத்தைப்பற்றித்‌ தனியே ஆராய்வாம்‌. : 

இவன்‌ இருந்த சத்தைக்‌ கொடுத்தானா. 2 இல்லாத சத்தைக்‌ கொடுத்‌ 
தானா ? இருந்த சத்தைக்‌ கொடுத்தானெனனில்‌, உள்ள சத்‌.துத்‌ சன்மையை' 
யொருவர்‌_கொடுப்பதென்னை? ஒன்று பெறுவ தென்னை ? மலை ௪த்‌அத்‌ தன்‌ 
மையை அதாவ அ உளதரந்தன்மையை யுடைத்தாயிருக்ன்ற ௮. அவ்வளதாம்‌ 
தன்மையை யொருவன்‌ எப்படிக்‌ கொடுப்பான்‌? அம்மலை யெப்படிப்பெறும்‌? 
உளதாம்‌ தன்மையை யாருங்‌ கொடாவிடில்‌, ௮௮ இலதாம்‌ தன்மையைப்‌ 
பெறுமோ? இலதார்‌ தன்மையை அதாவது ௮௪த்துத்‌ தன்மையைப்‌ பெற்றி 
ருப்பதாகவே வைக்‌ ஐக்‌ கொள்வோம்‌. அங்ஙனமாயின்‌ இலதாம்‌ தன்மை 
யுள்ள பசுவை யுளதாம்‌ தன்மையாகச்‌ செய்தல்‌ கூடுமா? இலத உளதா - 
மேல்‌, உளதும்‌ இலதாமே. இதன்படி. ௮சத்தாய மலடிமகன்‌ சத்தாய இவ 
னும்‌, சத்தாய. வென்‌ ௮சத்தாய மலடி மகனும்‌ ஆவார்க என்றோ? 

இனிப்‌ பாசம்‌ பசுவை மறைக்ன்றதா ? பசு பாசத்தை மழறைக்கின்‌ றதர? 
இவர்‌ பக்ஷம்‌ பாசம்‌ பசுவை மறைக்கன்ற தென்பது, அதையாற்றிப்‌ பாசத்‌ 
தைப்‌ பசு மறைக்கின்றதென்று என்‌ சொல்லப்படாத? ஏ. என்னும்‌ பொரு 
ளொன்று; பி. என்னும்‌ யொரு ளொன்று. இவ்விரண்டில்‌ ஏ. என்னும்‌ 
பொருளைப்‌ பி. என்னும்‌ பொருள்‌ மறைத்ததென்றால்‌, அப்படியே பி. என்‌ 
னும்‌ பொருள்‌ ஏ. என்னும்‌ பொருளை மறைத்ததாய்‌ ஏன்‌ சொல்லப்படாது 8 

இவர்‌ பக்த இல்‌ உயிர்ப்பொருளும்‌ வியாபகம்‌, பாசப்பொருளும்‌ வியா 
பகம்‌, ௮ங்ஙனமாக ஒன்றை யொன்று எப்பழ. மறைக்கும்‌? அதிலும்‌ அரா 
இியே மறைத்ததென்பது கூடுமா? அப்படி ஒன்றை யொன்று மறைக்னெற 


தாக வொத்தக்கொள்ளினும்‌ அது கண்ட அவ்வியாபகப்‌ பொருள்களில்‌ 


வாய்க்குமேயன்‌ றி, அகண்ட வியாபகப்‌ பொருளில்‌ வாய்க்குமா 2 

இனி இவர்‌ பக்சத்து ஒளபசிலேஷிக வியாபகத்தை வைத்தும்‌ பார்ப்‌ 
போம்‌. இசற்கு இவர்‌ பக்கத்தினர்‌ கூறும்‌ திருட்டாந்தம்‌ எள்ளி னெய்‌, 
எள்ளில்‌ பிண்ணாக்கு செய்‌ ஆகவிரண்டு பொருள்க ளிருக்னெறன. இவற்‌ 
றில்‌ பிண்ணாக்கு ரெய்யை மறைக்கின்றதா $ செய்‌ பிண்ணாக்கை மறைக்‌ 
இன்றதா? இவ்விரண்டி. லொன்றனை மற்றொன்று மறைக்கின்‌ றதாகச்‌ சொல்ல 
ப்படா,து: ஒன்று மற்றொன்றை மறைக்கின்றதாகச்‌ சொல்வோ மாயின்‌, 
மற்றொன்று ஒன்றை மறைக்கன்றதாகவுஞ்‌ சொல்லலாம்‌. இங்கனமே பக 
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பாசத்தை மறைக்கின்றதென்னின்‌, பாசமும்‌ பசுவை மறைக்‌இன்றதாசச்‌ 
சொல்லலாம்‌, தெம்பரத்இில்‌ நடராஜர்‌ ஆலயத்தின்‌ இழக்குக்‌ கோபுர வாயித்‌ 
படியிலிருந்து பார்த்தால்‌ மேற்குக்‌ கோபுரம்‌ தெரிய வில்லை ; அங்ஙனமே 
மேற்குக்‌ கோபுரவாயிற்‌ படியிலிருந்து பார்த்தால்‌ இழக்குக்‌ கோபுரம்‌ தெரிய 
வில்லை. இங்கன மாயின்‌ ஒன்றை யொன்று மறைத்ததாகச்‌ சொல்லலாமோ? 
இவ்வளவு ஆசங்கைக்‌ இடமாயிருப்பதால்‌ பசுவைப்‌ பாசம்‌ மறைத்ததென்‌ 
வத தடைபடுத்திய தென்றாவது கூறுவது பொருந்தாதென்‌ றறிக. 
1 

இனிப்‌ பசுவின்‌ 82 ஐத்‌ தர்மத்தைப்‌ பாசம்‌ மழைத்தடுதள்பதையும்‌ 
தனியே பார்ப்போம்‌, இவர்‌ கூறும்‌ வண்ணம்‌ பச இத்து, பாசம்‌ ஜடம்‌, 
தித்து ஞானமயம்‌, பாசம்‌ அ௮ஞ்ஞானமயம்‌, அங்வனமாக ஞானத்தை யஞ 
ஞானம்‌ மறைத்தலெங்ஙனமாம்‌? ஞானம்‌ ஓளியைப்போன்‌ றத; அஞ்ஞானம்‌ 
இருனைப்போன்ற அ. ஒளியை இருள்‌ மறைக்குமா? ஒளியை இருள்‌ மறைக்‌ 
குமாயின்‌, ஞானத்தை அஞ்ஞானம்‌ மறைக்கலாம்‌, எவ்வளவு இருள்‌ இரும்‌ 
தாலும்‌ அற்பவிளக்கைக்‌ கண்டால்‌ இருக்தவிடம்‌ தெரியா அ ஓடி. மறைவது 
சகஜமாயிருக்க, அப்படிப்பட்ட இருள்‌ ஒளியை மறைப்பதென்றால்‌ ஒவ்வுமர? 
மின்மினியின்‌ ஒளி யெவ்வளவு அற்பம்‌ ? அந்த வொளிமுன்னாவது இருள்‌ 
தலைகாட்டுகன்றகா 2 மலைபோன்ற இருளையே அணுபோன்றவொளி த 
காட்டா ஓடச்செய்வ தாயிருக்க, இவர்‌ பக்ஷப்படி. வியாபகமான உயிரின த 
ஞானத்தை வியாபகமான பாச அஞ்ஞானம்‌ மறைக்குமென எங்வனங்‌ கூற 
லாம்‌ 2 , . 

“சுஜாதீயகுணம்‌ ஆன்மாவினிடத்தி ஓளசென்ப து வெளிப்படை” எஸ்‌ 
யதனால்‌ வெறும்‌ பசுவும்‌ ஒரு ஜாதி பென்‌ ருஎன்றன. மரத்துக்கு மஞ்‌ 
சுஜாதி ; மாமரத்திற்கு மாமரஞ்‌ சுஜாதி; மனிதனுக்கு மனிதன்‌ சுஜாதி, 
ஒன்‌ வின்றன்மை மற்றொன்றுக்‌ இருக்குமாயின்‌ இசண்டுஞ்‌ சுஜா இப்பொருள்‌ 
களாம்‌, அங்ஙனமே. இவத்துக்குள்ள சத்துச்‌ சத்து ஆனந்தங்கள்‌ இவர்‌ கூறு 
மாறு பசுவினிடத்தில்‌ இருப்பதால்‌ வெத்துக்குப்‌ பசு சுஜாதியாம்‌. வெத்‌ 
அக்குப்‌ பசு சுஜாதியாநெபோ த, பசுவுக்குஞ்‌ வெம்‌ சுஜாதியாகலாம்‌, இர 
ண்டு மாமரங்களில்‌ ஒன்றுக்கு மற்றொன்று சுஜாதியென்‌ ஏுல்‌,மற்றொன்றுக்கு 
ஒன்று சுஜாதி யாகலா மன்றோ? 


ஆனால்‌, இதன்பேரில்‌ “ஈண்டு அகந்தமென்ப த உயிர்‌ பாசத்தடை நீங்கிய 
வழித்‌ தனத அறிவு இச்சை செயல்கள்‌ இறைவன த இச்சா ஞானக்கிரியைக 
ளோடொப்ப வியாபித்து ௮னன்னியமாம்‌ விளங்கப்பெறு மென்பதேயன்‌ நி 
வேறன்று என்றோர்‌. இசனால்‌ பாசத்தடை ௬ நீங்கயபோது தான்‌ இவெக்துக்‌ 
குப்‌ பசு சுஜாயேகுணமாூன்றதாய்‌ விளங்குன்ற த, இதத்குவமானம்‌ “கண்‌ 
“ணெொளிக்குக்‌ கதிரொளி வியஞ்சகமாயவாறுபோல உயிரின அ சத்துச்‌ சித்து 
££ அனந்த குணங்கள்‌ இயங்குதற்குச்‌ சத்தி வியஞ்சகமாம்‌. கதிரொளி யாய 
££ வியஞ்சகத்தால்‌ விளங்கெகாணுங்‌ கண்ணைநோக்கிச்‌ ஞரிழன்‌ ஒளிகொடுச்க 
“ இக்கண்‌ காணுன்றது என்று கூறுதல்‌ வழு வகா தவாது போல்‌ சிவசத்தி 
££ கொடுக்க வுயிர்கொள்ளுகன்றது என்பதும்‌ விரோதமன்றென்க என்றோர்‌, 
கண்ணுக்கு இல்லாதவொளியை யுண்டெனக்‌ கற்பித்‌ துக்கொண்டு, அர்தத்‌. 
தப்புவமானத்தை யுவமேயத்‌.தக்‌ காட்டன்‌. றமையின்‌, உவமேயமுச்‌ அப்பால்‌ 
௮துகாரண மாகப்‌ பசுவுக்கு ஆகந்சமுண்டென்ப தந்‌ தப்பாய்‌ முடினெ்‌ 5௮. 
உள்ள இயற்கைக்குணம்‌ விளககுசுற்குப்‌ பிறிசொரு அணைப்பொருள்‌ அசா 
வசியகம்‌; மகா வித்‌ துலானாயுள்ள வொருவன ௮ வித்வத்தன்மை விளங்கு 
தற்கு அவனைப்போல மற்றொரு வித்தவரனது சம்பாஷணை 'தணைக்கருவி 
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யாவ.துபோல, பசுவினத இயற்கை அந்தம்‌ விளங்குதற்குச்‌ சவம்‌ அணைக்‌ 
கருவியாயிருக்கின்றசென்னின்‌, முசல்விக்‌தவானது வித்‌ ஐவத்தன்மை பிற 
றிந்‌ கொள்வதற்கு மற்றொரு விக்துவான்‌ ஆவசியகமேயன்‌ தி, தன அ விக்‌ 
அவத்தன்‌ மை தன்னிடத்தில்‌ விளங்குதற்கு மற்றொருவில்‌ அவான அவசயக 
மின்றே! வித்துவான இயற்கை வித்‌ அவத்தன்மை வித்‌ தவானிடத்திவிரா த 
கால மொன்‌ தில்லை ? என்றுமே யிருக்கன்றத. இவ்வணமே இவர்‌ கூறும்‌ 
பசுவின அ இயற்கை யாடந்தம்‌ பசுவினிடத்தி வலியற்கையாய்‌ விளங்குதற்குச்‌ 
இவம்‌ “அணைக்கருவியாய்‌ இருக்கு மென்பது பொருந்தாத வரக்கயமா மென்‌ 


, தறிக- ட்‌ 


பாசத்தடை நீக்யெபோத அநந்தம்‌ வியாபிக்கும்‌ என்பதனால்‌ பாசத்‌ 
தடை யுற்றபோது அநந்தம்‌ ஏகதேசமா யிருக்கது என்றாகின்றது. ஒரு 
காலத்தில்‌ எகதேசமாயிருந்த ஆரக்தம்‌: மற்றொருகாலத்‌ தில்‌ எப்படி. வியாபக 
மாகும்‌? ஏகதேசமாயிரும்தது வியாபகமாதலும்‌, வியாபகமாயிருந்‌,௪.ஐு. ஏக 
தேசமாதலும்‌ கூடா, இது அஅபவ விரோதம்‌, அணு எகதேசம்‌; ௮௮ 
வியாபகமாமா? அகாயம்‌ வியாபகம்‌; ௮௮ ஏகதேசமாமா? ஏகதேசம்‌, வியா 
பகமாயெ இரண்டும்‌ எதிர்மறைக்‌ குணங்கள்‌; அன்‌ கி இயற்கைச்‌ சொரூப 
குணங்கள்‌. அவை யெப்பழ யொன்றன்க ணிருக்கும்‌ 2 ்‌ 


இதன்பேரில்‌ மற்றொரு ஆகேஷேப்‌ முண்டாடின்றது. ௮௮ உயிர்‌ ஏக 


்‌ தேசமாயிருச்‌.து அதனாகந்தம்‌ வியாபகமா? வியாபகமாயிருக்‌,து அதன்‌ ஆக 


தம்‌ வியாபகமா? பசு ஏகதேசமாயிருந்‌ ௮ ௮ தன்‌ அநந்தம்‌ லியாபகமென்னின்‌, 
பொருள்‌ ஏகதேசமா யிருந்து அதனாநந்தம்‌ வியாபகமா மென்பது பொரும்‌ 
தாக; பொருள்‌ அளவுக்‌ கேற்கவே அதன்குணமு மிருக்கு மாதலா லென்க. 
குரியன்‌ ஏககேசப்‌ பொருளாயிருக்து அதன்‌ ஒளி வியாபகப்‌ படவில்லையா . 
வென்னின்‌, குரியன்‌ அல்லது குரியனதொளி யெங்கும்‌ வியாபகமா யில்லை. 
எங்கும்‌ நிறைந்துள்ள ஈதர்‌ (190120) என்னும்‌ ஒர்வித அண்‌ அணுக்களின்‌ 
சலனமே எங்குமுள்ள வொளியாகும்‌. ஆனால்‌. ௮வ்விதரினது சலனம்‌ கூரி 
யன்‌ காரணமாக வுண்டான்றஅு. அவ்வளவேயன்‌ தி எங்குமுள்ள வொளி 
குரியனதொளியன்‌ று; வாயவீன்‌ சலனச்தாலுண்டாகும்‌ ஓலி: பொருள்களின்‌ 
காரணமா யுண்டாவ தபோ லென்க. 


இணி உயிர்‌ வியாபகமா யிருந்த அதன்‌ அகந்தமும்‌ வியாபசமா மென்‌ 
னின்‌) அங்ஙனமேல்‌ வியாபக வுயிருக்கு வியாபக ஆ௩ந்தம்‌ இயற்கைக்‌ 
குணமா? செயற்கைக்குணமா ? இயற்கைக்‌ குணமென்றே சொல்லவேண்டும்‌ ; 
செயற்கைச்குணமென்று சொல்லின்‌, ஆகந்தம்‌ பசுவினிடச்இில்‌ இல்லாமற்‌ 
போமாதலா லென்க. இது விஷயமாக முன்னர்‌ ஈன்கு விளச்தியிருக்கன்‌ மும்‌. 
வியாபக ஆநந்தம்‌ இயற்கைக்குண மாங்கால்‌ ௮வ்வாகந்தம்‌ ஏகசேசப்படுகல்‌ 
உடாது. கூடாதாக, பூர்வபக்ஷியார்‌ “உயிர்‌ பாசத்தடை நீங்யெவழி .,. .....- 
வியாபிச்‌.த எனச்‌ கூறுவதென்னோ? பாசத்தடை நீங்யெபோ த வியாபிக்கும்‌ 
என்றதனால்‌, பாசத்தடை நீங்காதபோது எகதேசப்படுவதாயாகின்றதன்‌ ரூ? 
7 கண்ணொளி யுவமானத்‌இில்‌ இன்னொரு தோஷ முண்டு, ௮ஃது வரு 
மாறு காண்க, இவர்‌, பசு: சத்துச்‌ சத்‌ அ ஆனக்சமுடையதெனச்‌ சொல்வதா 
லும்‌, அவற்றில்‌ எடுத்துக்கொண்ட விஷயக்திற்‌ கேற்க அநந்தம்‌ பாசத்தால்‌ 


-அடையுத்ததென இறக்தசாலத்திற்‌ கூறுதலாஅம்‌,பாசத்தாற்‌ தடையு அதற்கு 


முன்னரும்‌; பாசத்தடை நீங்யெபின்னரும்‌ அப்பசு ஆஈந்த முடையதெனப்‌ 
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பெற்றாம்‌. இதனால்‌ பசு முன்னும்‌ அசந்த ரூபம்‌; பின்னும்‌ அசந்த ரூபம்‌; 
இடையில்மாத்திரம்‌ ஆரக்தரூபமன் று. இதனால்‌ பசு: முன்பின்‌ஆயெ விரண்டு 
காலங்களிலும்‌ ஆகக்தரூபமாயிருக்‌ ௮, ஒருகாலத்தில்‌ அதாவ அ இடைநின்ற 
காலத்தில்மாத்திரம்‌ அக்கரூபமா யிருக்ததென்‌ முனெ ற அ. இவ்வுவமேயத் தம்‌ 
இணெங்கக்‌ கண்ணொளி யுவமானம்‌ பொருந்‌இனதா யில்லை. கண்ணுக்கு ன்‌ 
குரிய னுதித்தபோத மாத்திரமுண்டு; குரிய னில்லாதபோது இல்லை. கண்‌ 
குரியன்‌ உதிப்பதற்குமுன்னும்‌ இருள்‌; தோன்றிய குரியன்‌ மறைக்தபிறகும்‌ 
இருள்‌: இவ்விரண்டு காலங்களில்‌ கண்‌ இருளாக, குரிய னுதித்தபீபோ த 
மாத்திரம்‌ ஒளியா யிருக்ன்றது: உவமேயத்தில்‌ பசு இரண்‌ கொலங்களில்‌ 
ஆரந்தமும்‌, ஒரு காலத்தில்‌ அக்கமுமாம்‌. கண்ணோ இரண்டு காலங்களில்‌ 
இருளும்‌, ஒருகாலத்தில்‌ ஒளிபுமாம்‌: ஆதலால்‌ கணணெொளி யுவமானம்‌ பசு 
விஷயத்தில்‌ ஏற்காதென்க. இன்னும்‌ இதன்விரிவு ப்ரம்மவித்யா பத்‌ இரிகை 
யில்‌ த்வைதாத்வைத வாதத்தில்‌ வரையப்பட்டி.ரகன்‌ றமையின்‌. அதணை 
ஆங்குக்‌ கண்டு தேறுக. 


சக்தேயோர்‌: தம்‌ சந்சேகத்தை விளககக்காட்டி, தம்‌ சக்தேகத்ஸ்த விஸ 
க்குமாறு, “(இதை யன்றி வேறு உபமானமிருக்கால்‌ அறிவுடையோர்‌ வெளி 
ப்படுத்தல்வேண்டும்‌?? என்றார்‌. அதற்கு இப்பூர்வபக்ஷியார்‌ கூறும்‌ உத்தரம்‌ 
இ.து:-*நரம்‌*வேறு உவமானம்‌ தேட ஆவயெக மில்லை. இணி யுவமைகள்‌ 
யாவும்‌ தூலாருக்கஇ கயம்பற்றி யுணர்க்த ஏகதேச யுவமைகளே யாகலின்‌ 
சரவசானமாய்ச்‌ இந்தித்‌ தத்‌ தக்கோரை யடுத்து மெய்நிலை தெரிக்‌அ கோட்‌ 
பாற்று? என்பதாம்‌. 

உவமானம்‌ ஏகதேசமென்ப அ யாவறாமுணர்ந்த விஷயமே, ஆனால்‌ த 
ஏகதேச வுவமானமே யுவமேயத்திற்குப்‌ பொருக்க யில்லாவிடில்‌ ஒப்பும்‌ 
சொள்ளப்படுமா? உவமேயச்‌ அக்ணெங்க வுவமானஞ்‌ சொல்லாமை காரண 
மாக, எ இர்வா திகள்‌ பொருத்தமில்‌லாமையைக்‌ காட்டி நியாயகெறியேநின்‌ று 
மறுத்தால்‌, அப்போ தம்‌ உவமைகள்‌ யாவும்‌ தலாருந்ததி ஈயம்பற்றி யுணர்‌ 
ந்த எகதேசவுவமைகள்‌” எனச்சொல்வித்‌ தப்பவழிதேடவ அ நியாயச்கானோ! 
மேகம்போல்‌ கூக்சலென்றால்‌, இதில்‌ கருமை நிறம்‌ உவமானம்‌. மற்றப்பழு, 
மேகத்திலுள்ள நீர்‌, இழி, மின்னல்‌, ஆகாயத்தில்‌ இருத்தல்‌ முதலியன வவ 
மான மாகா. மேகத்தில்‌ அனேக குணங்களிருக்காலும்‌ கூந்தலுக்கு ட்டு 
பட்ட வுவமானம்‌ கருமைகிற மொன்றேயாம்‌. அவ்வொன்றைமா த்இிர மெடுப்‌ 
பது ஏகதேச வுவமானமெணச்‌ சொல்லப்படுின்ற ௮. அவ்வேகதேச வுவமா 
னமு மில்லாவிடில்‌ ௮.௮ உவமானமாகுமா£ கூந்தலின்‌ கருமைக்கு உவமானன்‌ 
கூறவெழுக்‌ அ அதற்குப்பவழத்தை யுவமானமாகக்கூதின்‌, ௮ பொரும்‌ அமா 
அதுஏகதேச வுவமானக்சானாகுமா? இப்படியே இவர்‌ பசு இயற்கையில்‌ சச்‌ 
தானக்கமுடையசெனக்‌ கூறி, அதற்குக்‌ கண்ணை யுவமானமாகக்‌ கூ றுஇன்‌ 
ரர்‌. உவமேயத்‌ அக்‌ இயையக்‌ கண்ணுக்‌ கொளி யில்லே்யெனக்‌ காட்டிவிட 
டோம்‌. காட்டிவிட்டமையின்‌, ஏகதேச வுவமானமும்‌ இல்லாமற்‌ போயிற்று. 
உவமானமென வரயினாற்‌ சொல்லிவிட்டு, உவமேயத்‌ இற்‌ இயைய உவமானத்‌ 
தைப்பொருத்இக்காட்டாவிடில்‌ ஏக தச வுவமானமு மில்லையெனச்‌ சொல்ல. 
ததானே வேண்டும்‌, ஏகதேச வுவமானத்தையும்‌ பொருத்திக்‌ காட்டாம விரு 
க்அவிட்டு, அக்தச் தோஷத்தை யெல்லாம்‌ அணு அணுவாய்ப்‌ பிரித்‌ அக்காட்டு 
வோரை யிகழ்க்‌ து வாயடி கையடி. படித்து, உவமானம்‌ ஏகதேசம்‌, உவமா 
னம்‌ எகதேசம்‌”” என வெற்‌.றுரையால்‌ கூக்குரவிட்டால்‌ எதிர்வாதிகள்‌ அஞ்‌ 
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இ.தவரையில்‌ ஏகோ வெகு நியாயங்களை சொல்லி விட்ட 
லெண்ணி, “இன்னு மிதன்கட்படு மியல்பெல்லாம்‌ விரித்தாற்‌ ல்‌ 
என்றார்‌. இன்னும்‌ விரித்தால்‌ விரிந்த அதான்‌ அதிகமாக விரியும்‌, விரியுங்‌ 
கால்‌ அதன்மறுப்பும்‌ அசுற்குத்‌ தக்கவாறு கடல்போல்‌ விரிக்தோடும்‌, இப்‌ 
போது பூர்வபக்ஷியார்‌ வீரித்தவரையிலி நாமும்‌ விரித்தோம்‌; அவர்‌ இன்னும்‌ 
விரிக்கும்போ அ நாமும்‌ அதை யொட்டி அதிகமாக விரிப்போம்‌. 


்‌ பின்னர்ச்‌ “ஈத்தாக்கநூல்களை ஆரியன்‌ மூகத்தாலன்றிச்‌ சமது மதி 
அட்பத்தால்‌அராமப்புகுவோர்‌ மெய்ப்பொரு ஞணராசென்பத ஒருதலை?? 
என்கிறார்‌. யார்‌ நியாயத்தால்‌ இவர்‌ கொள்கையினை மறுக்ன்றனரோ, 
அவர்‌, சித்தாந்த நூல்களைத்‌ தாமே யாராய்க்கவர்‌; நியாயமின்‌ நிக்‌ கண்ணை 
கூடிக்கொண்டு, இவர்‌ கொள்கையினை மெய்மெய்யென நம்புபவர்‌: த்தாந்த 
நூல்களை ஆசிரியன்மாட்ட உபதேச கெறியால்‌ உணர்க்௪வர்‌. இவர்‌, இவர 
தாசிரியசை யேகேனு மொருகாலத்தில்‌ தமக்குத்தோன்‌ நிய ஆசங்கைக 
நியாயத்‌ அக்கேற்கக்‌ கேட்டிருப்பார்‌. அவர்‌ அவற்றினுக்கு உத்தரஞ்சொல்ல 
முடியாமலும்‌ போயிருப்பார்‌. அதன்‌ பேரில்‌ ஒரு சூழ்ச்சி செய்த, இவர்‌ 
கூறியவண்ணம்‌ “சித்தாம்சதூல்களை ஆரெரியன்‌ முகத்தாலன்றித்‌ தமது மதி 
அட்பத்தால்‌ ஆராயப்புகுவோர்‌. மெய்ப்பொரு ளூணரார்‌'? என உபதேூித்‌ 
இருப்பார்‌. அதை யப்படியே மறவாமல்‌ ஞாபகத்தில்‌ வைத்துக்கொண்டு 
இச்சமயக்கிற்‌ சக்சேகியார்க்கு உபதேசித்‌ தவிட்டார்‌. இறிஸ்‌ மதக்‌ குருக்க 
ளான பாதிரிகளை இந்அக்கள்‌ ௫த்துவ விஷயமாய்க்‌ கெள்விகேட்கும்போ அ, 
“உன்‌ மன தில்‌ பசாசான சாத்தான்‌ குடிகொண்‌ டிருக்றோன்‌; அசனாலேசான்‌ 
கடவுள்‌ வாக்கியச்‌ அக்கு விரோதமான கேள்வி கேட்சன்றாய்‌ ?” என்று 
சொல்வ அண்டு. அப்படியே இவருஞ்‌ சொல்லுகன்‌ மூர்போலும்‌! 
இதுமிற்க ; உலஇல்‌ சமயங்கள்‌ பல வுள, அவை யொன்றுக்‌ கொன்று 
மாரானவையென நாம்‌ சொல்ல வேண்டுவதில்லை, அவற்றில்‌ உண்மையான 
சமயம்‌ ௭௮ 2 உண்மை ய்ல்லாத சமயம்‌ எத? என ஆராய்தல்‌ எதனால்‌ ? 
நியாயத்தாவன்றா 2 ஒருவன்‌ நியாயத்தா லாராய்ந்‌௫ தனக்குத்‌ தோன திய 
சங்கைகளைச்‌ செய்வானாயின்‌, அவனைத்‌ தன்‌ மதி இட்பத்தால்‌ ஆராய்வோ 
னென்றும்‌,அவன்மெய்ப்பொரு ரூணராதவனென்‌ றும்‌ அவனை யிகழலாமோ? 
ஆசங்கைகட்குச்‌ சரியாய்ச்‌ சமாதானஞ்‌ சொல்பவர்‌ இவ்விதமாய்ச்‌ சொல்வரர்‌ 
களா? இணியேனும்‌ பூர்வபக்ஷியார்‌ இப்படிப்பட்ட கியாயவிருத்தமானசொற்க . 
ஊச்சொல்லா இருப்பாராக. £3 
அதே: “விஜயத்துவஜ?? பத்திரிகையில்‌ அதற்கடுத்த விடத்‌ திலேயே 
மி இ. செர்திமாதையமவர்கள்‌ “பெருஞ்‌ சக்சேக நிவாரணம்‌ என 
காமங்‌. கொடுத்த, கை ஓர்‌ சர்தேயொர்க்கே பதில்‌ விடுத்திருக்கன்றனர்‌. 
உது வெங்கடரமணதாஸீர்‌ எழுதியதற்கு மாறுபடுகின்றது. 
௮௮ வருமாறு: 


“இரதமே (இனிமையே) வழி.வாயுள்ள சர்க்கரை நாஏக்கு இரதத்தைப்‌ 
“பயப்பதன்றிச்‌ சர்க்கரைகான்‌ அர்த காவைப்போல இரதத்தைக்‌ கொள்‌ 
“ஞமாதில்லை; இதனால்‌ இரதம்‌ சாவாவதும்‌ கா இரதமாவ அம்‌ இல்லையேனும்‌, 
எழுத்த இரதமே வழைவரய்‌ நாவானது அவ்விரதத்‌ தழுந்தி யத தானாமாறு 
“போல; பமேசுகமே (பரமானக்தமே) சொருபமாயுள்ள சிவம்‌ கன்ட 
க்குப்‌ பரமசுகத்தைப்‌ பயப்பதன் திப்‌ (பேருயெ) வெம்‌ தான்‌ அம்தப்‌ (பெறு 
வானாய்‌) அன்மாவைப்போல பரமசகத்தைல்‌ கொள்ளுமா தில்லை. இத 


16 ப 


i னால்‌ பரமசுகம்‌ ஆன்மாவாவ தும்‌, ஆன்வா பரமசுகமாவ அம்‌ இல்லையேனும்‌ 
“பூரமசுகமே வடிவாய்‌ ஆனமாவானது அப்பரம சுகத்தி லழுந்தி யஅதானாம்‌ 
என்னும்‌ உண்மையினால்‌”? 

என்பது. 


a 
' இல்வாக்யெத்‌ இனால்‌ ஆன்மாவாயே பசுவுக்கு ஆனந்த மில்லையென்றும்‌, 
இவன்‌ கொடுக்கன்றா னென்றும்‌, சிவன்‌ கொடுப்பானே யன்றிப்‌ பசுவைப்‌ 
போல்‌ கொள்ளமாட்டானென்றும்‌, பசுவுக்கு ஆந்த மில்லையேனும்‌ அவன்‌ 
கொடுக்கும்‌ அநக்சமே தானாய்ப்‌ பசு இருக்குமென்‌ றும்‌ கூச்தாக்சலான்றன? 
அன்றி “ஆனந்தமே சொரூபமாயுள்ள்‌ வென்‌” என்பதனால்‌ பசுவுக்கு ஆசம்‌ 
தஞ்‌ சொரூப மின்றெனவுஞ்‌ இத்தார்தமான்‌றஅ.பசுவுக்குஆகந்தம்‌ சொரூப 
குணமன்றென்பதனால்‌ கற்பிசகுணமென்றே சொ ல்லவேண்டியதாஇன்‌ற ௮, 
அத்தடனே அ௩ந்தத்தைக்‌ கொடுக்ன்று னென்றசனால்‌, கொடுக்கற வரை 
யில்‌, பசு அகந்தத்சைக்‌ கற்பிதமாகனும்‌ பெறுத லில்லேயென்‌ று சொல்லவே 
ண்டியதான்ற அஃ பெறுதல்‌ இல்லையேல்‌, அப்போ ௮ “பச எப்பம.யிருந்த அ? 
என்னும்‌ வினாத்தோன்றும்‌: அதற்கு விடை: ஆரந்தத்‌ துக்கு எ இிர்மவிற்யான 
அக்கமாயிருந்த ௮ எனச்‌ சொல்லாவிடில்‌, தப்ப வேறுமார்க்க மில்லை. அந்தத்‌ 
துக்கம்‌ சொரூபகுணமா? கற்பிதகுணமா? என விசாரித்தவழி, சொருபகுண 
மாயின்‌, “ஆன்மாவான அ பரமசுகத்‌திலழுந்தி ௮௮ தானாம்‌” எனச்‌ செந்திகா 
தையர்‌ கூறும்‌ கூற்றுக்‌ கூற்றாக முடியும்‌. ௮ சானா விஷயத்தை யின்‌ 
னும்‌ சற்று ஊன்றிப்‌ பார்ப்போம்‌. ௮௮ தானறேபோது தனன சொரூப 
துக்க குணத்தை விட்டுவீட்ட தா? இல்லையா? விட்டுவிட்டதென்னின்‌, சொ 
ரூபகுணம்‌ குணியைவிட்டு நீங்காதே, நீக்குவ அ கற்பிதகுணமன்திச்‌ சொரூப 
குண மன்றே, நீங்குவதாகவே வைத்‌ துக்சொள்வோம்‌. நீங்‌ யெங்கே போயி 
ற்று? ஒருபொருளை கோக்டப்‌ போறெபோ அ, அந்தப்‌ பொருள்‌ அதற்குமுன்‌ ' 
என்ன குணமா யிருந்தது! அந்தக்‌ குணம்‌ அதைவிட்டுப்‌ பிரியவும்‌, இந்தச்‌ 
தக்கம்போய்ச்‌ சேரவும்‌ இடங்‌ கொடுக்குமானால்‌, அந்தப்‌ பொருளுக்குள்ள 
சொருபகுணமும்‌ பிரியுமே, பிரிக்து ௮௮ மற்றொருபொருளை காட்‌ தெல்‌ 
மே. இவ்வாறு செல்லச்‌ செல்ல முடிவின்மை யென்னும்‌ அவஸ்தா 
தோஷம்‌ எய்‌ அமாகலின்‌, ௮த பொருந்தா அ. சொருபகுணத்தைவிட வில்‌ 
யென்னின்‌, விடாதபோது அக்கமாகத்தானே யிருக்கவேண்டும்‌, அன்‌ 
யிருக்ற்போ அ, சிவன்‌ தரும்‌ பரமசுகத்தை யெப்பழ, யே த்றுக்கொள்ளும்‌ 2 
அச்சம்‌ சொரூபகுணமாதெபோ ௮ அந்தத்‌ அக்கத்தில்‌ சுகம்‌ எப்படித்‌ 2ல்‌ கத 
இவை ஒன்றுக்கொன்று நேர்விருத்தக்களாயினவே.இ அஇருளும்ழளியும்‌ஒரு 
குணியின்கண்‌ இருத்தல்போலன்றா? ஆசலால்‌ பசுவின்கண்‌ துக்கமும்‌ க்‌ 
மிராவென வறிச, பரமசுகத்‌இிலழுக்தி. ௮௮ தானாம்‌ என்றதில்‌ ௮௮ சானாவ 
செங்ஙனம்‌? ௮௮ என்பத சுகம; தான்‌ என்னது அக்கம்‌. அக்கம்‌ சகமாவ 
கூடமா? அக்கஞ்‌ சுகமாகுமேல்‌ சகமுர்‌ அக்சமாகுமே. அப்போது சகச ஸ்ப 
முள்ள சிவனும்‌ பசுவினது அக்கமாகக கூடுமே; பசுவின த சொருப்குண 
மான தக்கம்‌ ஒருபோது நீங்குமானால்‌, சிவன சொருபகுணமான சுகமும்‌ 
ஒருபோது நீங்குமே. ன்‌ ்‌ i 
தான்‌ அதுவரதல்‌ என்பதனால்‌ ஒன்று மற்றொன்றாகின்ற த அதாவது 
ஒருபொருள்‌ மற்றொருபொருளாகன்ற தென்றாறேது. ஒன்று மற்றொன்று 
இறதானால்‌ ஒன்‌ றுகெட்டு மற்றொன்றாகின்றதா? இன்‌ .அகெடாமல்‌ மற்ளொன்‌ 
(ஜன்றதா? ஒன்று கெட்டாறெதானால்‌, ஒன்றே யில்லாமற்‌ போன்‌ றது, 
அரும்பு பூவாகவும்‌, பூ பிஞ்சாகவும்‌; பிஞ்சு காயாகவும்‌, காய்‌ பழமாகவும்‌, 
வித்து விருகதமாகவும்‌ ஆகுங்கால்‌; அரும்புமுதலியன செட்டே, பூ முதவி 
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யன ஆூன்றன. இதபோலப்‌ பக கெட்டே இவமாக வேண்டும்‌. “பசு கெட 
மாட்டாது, பசுவின்௧ணுள்ள அக்கமாத்திரங்‌ கெட்டுச்‌ சிவக்க னாகக்தமாகு?? 
மெனின்‌, இத பொருந்தா அ; எனென்னின்‌ சொருபகுணங்‌ கெட்டுப்‌ பொரு 
னீசாகாதலா லென்க. அரும்பு பூவாறெபோ அ, அருப்பு இருக்சபடியே யிரு 
ந்து அரும்புத்கன்மை மாத்திரம்‌ கெடுறேதா 2 இல்லையே: அரும்பு என்‌ ம 
கெடுகிறபேோ.த அரும்பு என்னும்‌ பொருள்கூடவன்றா இல்லாமற்போகற அ? 
இப்படியே பூ பிஞ்சாற்போ தம்‌, பிஞ்சு,சாயாகிறபோதும்‌, காய்‌ டழமாகிற 
போதம்‌ பூச்‌ தன்மை, பிஞ்சுத்தன்மை, காய்த்தன்மையரான குணங்கள்‌ கெடுவ 
தொடு; பூ: டின்சு, பாய்‌ என்னும்‌ குணிப்பொருள்களு மன்றே இல்லாமற்‌ 
போகன்‌ றன? விளக்கின்‌ சொரூப குணமான வெளிகெட்டு விளக்கென்னும்‌ 
பொருளிருக்குமா? இராசன்றோ? இதபோன்று, சொரூபகுணமான அக்கம்‌ 
கெட்டு ௮ல்லஅ பேய்ப்‌ பசு என்னும்‌ பொருளிராதென்‌ றஜிக. 


ஒன்று கெடாது மற்றொன்று அஜன்றதென்னின்‌; ஒன்று ஓன்னாகவே 
யிருக்குமாயின்‌,மற்ரொன்றுதலென்ப அசொல்லளவேயாம்‌;பொருளளவன்‌ அ. 
அரும்பு. அரும்பாகவும்‌, இ பூவாகவும்‌, பிஞ்சு பிஞ்சாகவும்‌, காய்‌ காயாகவும்‌ 
இருக்‌ ௮, அரும்பு பூவாகவும்‌, பூ பிஞ்சாகவும்‌, பிசு காயாகவும்‌, காய்‌ பழமாக 
வும்‌ ஆதவின்றுகலினென்‌ ௪. இங்கனமே பசு அக்கத்தோடேயிரும்‌ த, வெத்தி 
னஞானந்தமாத லின்றென்ற திக; இன்றாமாகவே, பசு வெமாதலு, மின்றாமென்‌ 
றநிக.ஆகுமென்று சொல்வது வெறுஞ்‌ சொல்லேயன்றி உண்மையன்று, இர 
ண்‌ சத்தப்பொருள்களில்‌ ஒன்று பிறிதொன்று மென்பது எவ்வாற்றானும்‌ 
பொருக்தாசென்‌ ஐதிக, k 
இணி மண்‌ கடமாயிற்று, நால்‌ ஆடையாயிற்று என்பனபோல்‌, பசு வெ 
மாயிற்று என்னின்‌; ,மண்ணுங்‌ குடமும்‌, நூலும்‌ ஆடையும்‌ காரண காரியங்‌ 
கள்‌. ஒன்று மற்றொன்றுதலென்பத முதற்காரணகரரியத்‌ இற்குப்‌ பொருந்து 
மே யன்றி, முதற்காசண காரிய மற்ற வேறு பொருள்களுக்குப்‌ போரும்‌ 
தாது. மண்‌ குடம்‌, நால்‌ ஆடை இவைகளுக்கு ஒத்து உவமேயச்தை நோக்‌ 
குழி: பசு காரணமும்‌, இவம்‌ காரியமு மாதல்வேண்டும்‌, ஆமாயின்‌; மண்‌ 
ணைத்தவிரக்‌ குடத்திற்கு எங்கனம்‌ பொருலின்றோ, நூலைத்சவிர ஆடைக்கு 
எங்ஙனம்‌ பொருஸின்றோ, அங்கனமே பசுவைத்தவிரச்‌ சவமென்பதற்குப்‌ 
பொரு ளில்லாமற்‌ போகவேண்டும்‌. அதமாத்திரமா, மண்ணின்சண்‌ குடம்‌ 
எங்ஙனம்‌ தோற்றல்‌ மாத்திரமோ, அங்ஙனமே பசுவின்கண்‌ சவர்‌ தோற்றல்‌ 
மாத்திரமாம்‌. ௮௮ மாத்திரமா, எப்படி. மண்‌ முக்காலப்‌ பொருளும்‌, குடம்‌ 
ஒர்காலப்‌ பொருளுமோ, அங்ஙனமே பச முக்காலப்‌ பொருளும்‌, சிவம்‌ ஓர்‌ 


' சாலப்‌ பொருளுமாமென்க, இன்னும்‌ இதன்‌ விரிவு குகசாசமை மறுத்தெழு 


இய சவைதாத்வைத வாதத்திற்‌ காணலாம்‌. இவ்வளவு குற்றங்க ளிருக்‌கன்ற 
மையின்‌ ௮து தானாதல்‌ என்று பூர்வபக்ஷியார்‌ கூறுவது எனைத்‌ அணையும்‌ 
பொருக்தா தென்க. 

வம்‌ ஆன்மாவுக்குப்‌ பரமசுகத்தைப்‌ பயப்பதன்‌ றி” என்றமையானும்‌, 
“இலவம்‌. தான்‌ அந்தப்‌ பெறுவானாகிய ஆன்மாவைப்போலப்‌. பரம சுகத்தைக்‌ 
கொள்ளுமாதில்லை' என்றமையானும்‌ சிவம்‌ பரம சுகத்தைப்‌ பசுவுக்குக்‌ 
கொடுக்கு மென்றும்‌, பசு அதனைப்‌ பெறுமென்றுஞ்‌ சித்தார்த மான்றன. 
கொடுக்கு மென்றதனால்‌, சிவத்துக்குப்‌ பரம சுகம்‌ சொந்தமும்‌, சுபாவமு 
மாஜன்றது; கொள்ளுமென்றதனால்‌ பசுவுக்குப்‌ பரமசுகம்‌ இயற்கையி வில்லை 
யென்றாகன்ற த. பசுவினிடத்தில்‌, பரம சுக மிருக்குமானால்‌, அதற்காகச்‌ 
சிவத்தை யெதிர்ரோக்க வேண்டிய ஆவசியகமில்லை, கோக்குசன்‌ றமையின்‌, 
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பசுவிணிடத்தில்‌ பரம சுகம்‌ இல்லையெனல்‌ இண்ணம்‌. ப.ரமசுக மில்லையெனல்‌ 
இண்ணமாகிறபோ அ பசுவுக்குஅகக்தமுரியகுணமென்றும்‌ சொருபகுணமென்‌ 
மும்‌ சொல்லுதல்‌ கூடுமா? கூடராதன்றோ? இதனால்‌ பசுவின்கண்‌ அகந்தம்‌ 
இன்றென்றும்‌, இல்லாமையால்‌ சொருபகுணமாகச்‌ சொல்லப்படாதென்றும்‌ 
பூர்வபக்ஷியார்‌ இத்தாந்தப்படி. தீர்மான மாறெ பக்ஷத்தில்‌, பசுவினிடத்தில்‌ 
வேறு என்ன குண மிருக்கறதெனக்‌ கேள்வியுண்டாய்‌, அதற்குத்‌ அக்கமிருக்‌ 
இறதென்றே உத்தர்‌ சொல்லவேண்டி வரும்‌. சொன்னால்‌ சுகஞ்‌ சொல்ல 
வேண்டும்‌; இல்லாவிடில்‌ துக்கஞ்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. வேரெரு ணஞ் 
சொல்லப்படாது i ஒளி, இருள்‌; ஈன்மை, இமை; பெரிது இது முதலியன 
போன்று, சக அக்கங்களாகிய இவை இரண்டென்னுக்‌ தொகைக்‌ குட்பட்ட 
குணங்க ளாகலின்‌, இதற்குமேல்‌ மற்றொரு குண முண்டெனத்‌ தேடுதல்‌. 
வீணாமென முற்பாகத்தலேயே விளம்பி யிருக்கன்றோம்‌. இனிச்‌ வெம்‌ தனது 
சொரூப குணமான சுகத்தைப்‌ பசுவுக்குப்‌ பயக்கும்‌ விஷயத்தைப்‌ பற்றியும்‌ 
ஆராய்வாம்‌. சிவம்‌ ப.சமசுகத்தைப்‌ பசுவுக்குக்‌ கொடுக்குங்கால்‌, தனத. முழுப்‌ 
பரம சுகத்தையுங்‌ கொடுக்கன்றதா? ஏதேனுங்‌ இஞ்சித்‌ அச்‌ கொடுக்க றதா2. 
மூற்றுங்‌ கொடுத்துவிட்டால்‌, செத்‌ தக்குப்‌ பரம சுகமே யில்லாமற்‌ போம்‌. 
பூரமசுக மில்லாமற்போனால்‌, அந்தவிடத்‌ இல்‌ என்னவிருக்கும்‌? தக்கமிருக்கு 
மெனச்‌ சொல்லாவிடில்‌, தப்பித்‌ தக்கொள்ள வேறு மார்க்கயில்லை, ஒளி முற்‌ 
அம்‌ போனவிடத்தில்‌ என்னவிருக்கும்‌? இருள்தரனே யிருக்கும்‌. அல்கனமே 
சுகமுற்றும்‌ போனவிடத்தில்‌ தக்கந்தா னிருக்குமென நிஸ்ஸக்சேகமாய்ச்‌ 
சொல்லவேண்டியதேயாம்‌.இவ்வாறு சனதமுழுசுகத்தையுங்‌ கொடுத்துவிட்டு 
ச்வெம்‌ தச்சுத்தேர மருக்குமெனச்‌ சொல்வது கூடாது. தனவந்தன்‌, தன்னி 
டத்தில்‌ வந்த யாசித்த தரித்திரனுக்குத்‌ தனது அஸ்தியையெல்லாம்‌ தொடு 
ததுவிவொனே யாயின்‌, பிறகு தனவந்தன்‌ தரித்திரனாய்ப்‌ போவானன் ஜோ 2 
தனவந்தன்‌ தரித்திரனாய்ப்‌ போவானேயாயின்‌, பிறகு தரித்திரன்‌, தனவந்த 
னாய்ப்‌ போவானன்றோ? இப்படியே சலம்‌: தனத முழுப்‌ பரம சுகத்தையும்‌ 
பசுவுக்குக்‌ கொடுத்து விடுமேயாயின்‌, பசு: வெத்‌ இனது முழுப்‌ பரமசுகத்தை 
யும்‌, வெம்‌: பசுவின த முழு அக்கத்தையும்‌ பெற்று நிற்கும்‌. அப்போ. வெம்‌ 
பசுவாய்‌, பசு வெமாய்‌ மாறும்‌, . மாறுங்கால்‌ சிவம்‌ அதியாத்மிக அதிதெய்வீக 
அதிபெளதீசமுள்ள சஈஈமரண தக்கங்களைப்‌ பெற்று, அதை நிவிர்த்தி செய்து 
முத்திபெறப்‌ பசுவை வணங்கும்‌, பசுவோ; அப்பழ. வணங்யெ சிவச்‌ துக்குப்‌ 
பரமசுக முத்இியைச்கொடுக்கும்‌. அப்படிக்‌ கொடுக்குங்கால்‌ முழுப்‌ பரம சுக்‌ 
தையுங்‌ கொடுத்த விட்டதாகும்‌, கொடுத்‌ ஐ விடுங்கால்‌ தனக்கு வந்த இவத்‌ 
தன்மை போய்ப்‌ பழையபடி பசுத்தன்மையையும்‌ சககமரண அக்கத்தையும்‌ 
அடைக்‌, அதை நிவிர்ச்தி செய்துகொள்ள முன்போலச்‌ சவத்தை வணங்‌ 
கும்‌, வத்தை வணங்கி மறுபடியும்‌ பசு சிவமாகும்‌; அப்போது வம்‌ மறு 
படியும்‌ பசுவாகும்‌. இவ்வாறு விடாத மாறுதல்‌ ஆய்க்கொண்டுவச்தால்‌, இச 
கோர்‌ முடிவு காணாமல்‌ அவஸ்தா தோஷத்தைப்பெறும்‌, ஆதலால்‌, தான்‌ 
பசுவா மாறும்‌, பசுவாய்த்‌ தக்கப்பட்டப்‌ பின்‌ பசுவை வணங்‌ முத்திச்‌ 
சுகத்தக்கு எதிர்‌ கோக்கு மாறுங்‌ கருதி, வெம்‌ தனது முழுப்‌ பரம சுகத்‌ 
தையும்‌ பசுவுக்குக்‌ கொடுத்துவிடமாட்டா து. தான்‌ எப்போதும்‌ பரம சுகமா 
யிருக்க வேண்டிச்‌ வெம்‌ தன து பரமசுகத தில்‌ இஞ்ூத்‌ தத்தான்‌ பசுவுக்குக்‌ 
கொடுக்கும்‌, இவ்வாறு கொடுத்தல்‌ நியாயமேனும்‌ இர்தக்‌ இஞ்சித்துச்‌ சுஃம்‌ 
பவான ஜீவானமாவுக்குப்‌ போதாது, கஞ்ித்‌ சுகம்‌ கடலில்‌ காற்‌ பலம்‌ கற 
கண்டைக்‌ கரைத்தது போலத்தான்‌. நீருக்குத்‌ தக்கபழ. கற்கண்டைக்‌ கரை 
திசாற்றுன்‌ உருசியா யிருக்கும்‌, இவ சனெவ்வளவு .வியாபகமோ, அவ்வளவு 
வியாபகம்‌ ஜீவான்மாவுக்கு முளதெனக்‌ கூறுவ தவர்‌ மதமாகலின்‌, வத்து 
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குள்ள அவ்வளவு சுகம்‌ இடைத்தாலன்றிப்‌ ப்சு சுகப்படா.து. இஞ்சித்‌ தச்‌ 
“சுகம்‌ பெற்றால்‌ முற்கூ.றியவண்ணம்‌ கடலில்‌ காற்பலம்‌ கற்கண்டைக்‌ கரைத்‌ 
தத போலத்தான்‌. சிவம்‌ எவ்வளவு பெரிதோ, அவ்வளவு பெரிதாய்‌ உயிரு 
மிருக்றெதாய்ச்‌ சொல்‌ஓங்கால்‌, சுகமும்‌ அதற்குச்‌ சரியாகத்தானே இருக்க 
வேண்டும்‌, இவ்வாறு இன்னும்‌ பல ஆசங்கைகள்‌ இருக்ன்றமையின்‌, சிவம்‌ 
இஞ்சித்தப்‌ பரம சுகம்‌ உயிருக்குக்‌ கொடுக்கு மென்பது பொருந்தாது. 
பொருக்தாவிடினும்‌. அப்படித்தான்‌ கொடுக்கும்‌, வெத்‌ துக்கு மறுதலையாக 
எவரு பேசப்படாதென்னின்‌, இதன்மேலும்‌ ஆசங்கை யில்லாமற்‌ போக 
வில்லை. சிவமவின்று ஒருபசுவுக்கு முத்தி கொடுத்‌ தக்‌ இஞ்டித்‌ தப்‌ பரம சுகங்‌ 
கொடுத்த த; நாளை ஒரு பசுவுக்கு முத்தி கொடுத்துக்‌ இஞ்சத்தப்‌ பரம சுகங்‌ 
கொடுத்தது, இவ்வாறு சிருஷ்டிகடோறும்‌ ஒவ்வொரு பசுவுக்கு முத்தி 
கொடுத்‌.அக்‌ இஞ்சித்‌ ஐக்‌ இஞ்சித்‌ அப்‌ பரம சுகங்‌ கொடுத்‌ அவரினும்‌ ஆ யந்த 
மற்ற அளவற்ற சிருஷ்ஓகளில்‌ அளவற்ற பசுக்களுக்கு அளவற்ற இஞ்சித்‌ தச்‌ 
சுகங்‌ கொடுத்து விவெதில்‌ பிறகு தனக்கெனச்‌ வெத்துக்குக்‌ இஞ்சித்‌ துச்‌ 
சுகமும்‌ இல்லா.துபோமே. இத உபகாரஞ செய்யப்போய்‌ அபகாரமாய்‌ முடி 
யுமே. சமுத்திர ஜலம்‌ எவ்வளவு எடுத்தாலும்‌ குறையா இருப்பது போன்று; 
சிவத்தின்‌ சுகத்தில்‌ எவ்வளவு கொடுத்தாலும்‌ குறையாதென்னின்‌, சமுத்திர 
ஜலம்‌ எவ்வளவு எடுத்தா ஓங்‌ குறையாதென்ப்‌ த வாஸ்‌ சவமன்‌ று, குரிய உஷ்‌ 
ணத்தில்‌ சமுத்திர ஜலம்‌ அவிருபமாய்‌. அகாயத்தித்சென்று, மேகமாய்த்‌ இர 
ண்டு, மீண்டும்‌ சமுத்திரத்திலும்‌ பூமியிலும்‌ மலையிலும்‌ மழை ரூபமாய்ப்‌ 
பெய்‌ .தவிடுன்றது. சமுத்திரத்திம்‌ பெய்ததபோக,மற்றது ஆற்றின்‌ வழியா 
கச்‌ சமுத்திரத்தில்தானே வந்து சேருன்றது. அவியாய்ப்‌ போய்த்‌ இரண்ட 
மேசம்‌ மழை ரூபமாய்ப்‌ பெய்யாமலே போமாயின்‌, சமுத்திர ஜலம்‌ குறை 
யாமல்‌ முன்போல நிறைந்‌ திருக்குமோ? பின்னும்‌ பல வருஷங்கள்‌ மழையே 
பெய்யாது போமாயின்‌, சமுத்திரத்தில்‌ சலமென்பதேது? சமுத்‌இிரமென்இற 
பேர்சா னேது? சமுத்திர ஜலம்‌ மேலேபோய்‌, மீண்டும்‌ மழைவாயிலாகச்‌ 
சமுத்திரத்தில்‌ வந்து சேர்வதுபோல, பசுவுக்குக்‌ கொடுத்‌ தவிட்ட பரமசுகம்‌ 
மிண்டுஞ்‌ வெத்துக்கு வந்து சேரமாட்டாது. சிவத்தினின்றும்‌ பசுவுக்குக்‌ 
கொடுக்கப்பட்ட சுகம்‌ போனது போனதே. திரும்பி வந்‌ தவிடு மென்னின்‌, 
அப்போது பசவுக்குச்‌ சுகமென்ப தில்லாமற்போம்‌; அதுகா ரணமாக முத்தி 
யென்பது மில்லாமற்போம்‌, சுகமும்‌ முத்‌ இியுமில்லாமற்‌ போமாயின்‌ க்கமும்‌ 
பக்சமுந்தான்‌ இருக்கும்‌. இருக்குமாயின்‌, பசுவுக்கு மூன்போலச்‌ சநமரணங்‌ 
கள்‌ ஒழிய. ஒழியா வாகவே, பசுக்கள்‌ உடலை வாட்டி இட்திரிய நிக்ரெகஞ்‌ 
செய்து மனத்தை யொருவழிப்‌ படுத்திச்‌ தியான யோகங்கள்‌ செய்து நிர்விக 
ற்ப சமாதியைப்பெற விரும்புவது வீண்‌ சரரியமாம்‌,£“யார்‌ என்ன ஆக்ஷேபங்க 
ளியற்றுனும்‌ கருணா சமுத்திரமான வெம்‌: அவைகளை யெல்லாம்‌ கோக்‌ 
காது, தன்னை வந்தடுத்த பசுக்களுக்குப்‌ பரமசுகத்தைக்‌ கொடுத்தே இரும்‌, 
அதை யாருங்‌ கேட்கப்படாது?” என்றாலோ, அப்படியே வைத்துக்கொள்‌ 
வோம்‌. ஆனால்‌ இத மற்றொருவித. பெரிய அசங்கைக்‌ உடெமாகின்றது. வெம்‌ 
சுகத்தைக்‌ கொடுப்ப தெப்படி ? பசு அதனைக்‌ கொள்வ தெங்கனம்‌? சுகமென்‌ 
பது திரவியமன்றே; ௮8௮ ஒர்‌ குணமாயிற்றே. குணத்தை ௮திலுஞ்‌ சொரூப 
குணத்தை யொருவர்‌ அல்லது ஒன்று கொடுக்கவும்‌, ஒருவர்‌ அல்லது 
ஒன்று வாங்கவும்‌ கூடுமா? கூடாதே, அங்ஙனமே வம்‌ சனது சொரூபகுண 
மான சுகத்தைக்‌ கொடுக்க முடியுமா? முழ.யாதே. கற்கண்டு எப்படித்‌ இத்த 
ப்பு வ;வமோ, இத்திப்பு எப்படிக்‌ கற்கண்டுக்குச்‌ சொருபகுணமோ, அப்ப 
டியே சிவம்‌ சுகவழிவமும்‌ வெத்துக்குச்‌ சுகம்‌ சொரூபகுணமுமாம்‌, கற்கண்டி 
விருக்கும்‌ இத்தீப்பை எப்படி. யொருவருக்குக்‌ கொடுக்க முடியாதோ, அப்ப 
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டியே சிவத்தின்கணுள்ள சுகத்தைப்‌ பசவுக்குக்‌ கொடுக்க முடியாதென்றறிக.. 
பின்னை யாது செய்ய வேண்டுமென்னின்‌, இத்‌$ப்பைச்‌ கொடுக்க விஷ்டப்‌ 
படுவோர்‌ கற்கண்டையே கொடுக்கவேண்டும்‌, அப்படியே பரம சுகத்தைக்‌ 
கொடுக்க வேண்டுமாயின்‌, வெத்தையே கொடுக்கவேண்டும்‌. அவ்வாறு சிவத்‌ 
தைக்‌ கொடுக்றெதாகவே வைத்‌ துக்கொள்வோம்‌. அந்தச்‌ சிவத்தை வார்‌ எடு 
தினப்‌ பசுவுக்கு கொடுக்றெது 2 கொடுப்பதற்குச்‌ சிவத்தைத்‌ தவிர வேறு 
பொரு ளில்லாமையால்‌, சிவமே தன்னை யெடுத்‌ ஐப்‌ பசுவுக்குக்‌ கொடுக்க 
வேண்டும்‌, அப்படிக்‌ கொடுப்பதாகவே வைத்துச்‌ சொள்வேமுஃ அப்படிக்‌ 
கொடுக்குங்கால்‌ தன்னைமுற்‌றுங்கொடுக்ன்றதா? ஏதேனும்‌ ஒருபாகத்தைக்‌ 
கொடுக்கின்‌ றதா? முற்றுங்‌ கொடுக்கறெதானால்‌, ஒவ்வொரு பசுவுக்குங்‌ கொடு 
கக வேண்டுமே. ஒரு பசவுக்கே யாவுங்‌ கொடுத்துவிட்டால்‌, மற்றப்‌ பகுக்க 
ளூக்குச்‌ சிவம்‌ இல்லாமற்‌ போமே. ஏதேனும்‌ ஒருபாகத்தைக்‌ கொடுக்கற 
தாகவைத்து, ஒவ்வொருபசுவுக்கும்‌ ஒவ்வொரு பாகங்‌ கொடுத்துக்கொண்டே 
வரின்‌, ஒரு காலசதில்‌ யாவுங்‌ கொடுக்கப்பட்டு, முடிவில்‌ தனக்கென ஒரு 
பாகமும்‌ சிவத்துக்‌ இல்லாமற்போமே. இவ்வாறு முற்றுமே தா னிங்லாமற்‌ 
போம்வண்ணம்‌, வெம்‌ செய்‌ துகொள்ளு மென்பது கூடவே கூடாது, 


£பரமசுகமே (பரமானந்தமே) சொருபமாயுள்ள, சிவம்‌? எனப்‌ பூர்வபக்ஷி 

யார்‌ கூறுகன்றமையின்‌, வெம்‌ மேலான ௬௧ முள்ளதென்‌ று தெரிகின்றது. 
வெம்‌ மேலான சுக மரஙின்‌, மற்றொன்று மோன சுகமுடைய தாகமீவண்டும்‌, 
௮௮ எது வென்று ரோக்நின்‌, பசுவைத்தவிர வேறொன்றும்‌ சொல்ல இட 
மில்லை; இதனால்‌ பசு ழோன சுகமும்‌, வெம்‌ மேலான சுகமு முடையனவாம்‌, 
எங்கு மோன ௬௧ முடையதா யிருக்இன்‌ றமையாற்றா னாக்கும்‌ வெம்‌ தனது. 
மேலானசுகத்தை அப்பசுவுக்குக்‌ கொடுக்கக்‌ கருணை கூர்வது; வம்‌ மேலான. 
சுக முடையதா யிருக்கன்றமையாற்றானாக்கும்‌ ௮அச்சுகத்தைப்‌ பெறுமாறு பசு 
சறியையா திகள்‌ செய்வது, பசு ௮ம்மேலான சுகத்தை யுடையதா யிருக்கு 
மாயின்‌, வத்தை வணங்காதாக்கும்‌; சிவமும்‌ பசுவுக்குத்‌ தனஅ சுகத்தைக்‌ 
கொடுக்கக்‌ கருணை கூராதாக்கும்‌, உயிருக்குக்‌ ழோன சுகமேனு மியற்கையாய்‌ 
அதாவது சொரூப குணமா யிருக்குமேல்‌, அவ்வுயிர்கள்‌ அச்சுகத்இலே சதா 
காலமு மிருக்கவேண்டும்‌. ௮ப்படியில்லையென்று சொல்வதற்கு யாவரும்‌ காத்‌ 
திருக்கிறார்கள்‌. சஈகத்தினாலும்‌, மரணச்தினாலும்‌, பலவித கோய்களினாலும்‌, 
தரித்திரச்இனாலம்‌, பொருமையினா ஓம்‌, மண்‌ பொன்னாஇகளைப்‌ பறிகொடுப்‌ 
பதினாஓம்‌, அவமானத்தினாலும்‌; ணெற்றிற்‌ ஐவறிவிழுகல்‌, இடிவிழல்‌ முத 
லிய பலவித தெய்வீக ஆபத்இனாலும்‌ அக்கப்படுதல்‌ கண்கூடு, இன்னும்‌ அம்‌ 
சத ஆலோசித்துப்‌. பார்த்தால்‌ உலகில்‌ இன்பமென்பத இல்லவே யில்லை 
யென்றே விளங்கும்‌, லெ சமயத்தில்‌ சுகம்‌ ௮னுபவிப்பதாகக்‌ காணப்படுவ 
அம்‌ வராஸ்தவமல்ல, போவியேயாம்‌; அதவும்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ அக்கமேயாம்‌. 
'விட்டில்பூச்‌ி விளக்கில்‌ விழுவதற்குமுன்‌ விளச்கைச்‌ சுற்றிச்‌ சுற்றி வரும்‌ 
போது, அது சுகம்போற்‌ காணப்பட்டாலும்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ ௮. துக்கமே 
யாம்‌, துகீகமானது சுப்‌ போர்வையைப்‌ போர்த்‌ துக்கொண் டிருக்றெது. 
கயிருன த பாம்பைப்போல்‌ காணப்படினும்‌ உண்மையில்‌ கயிறு கயிறே, 
அப்படியே உலகில்‌ அக்கம்‌ சுகம்போற்‌ காண்கிறது, சுகம்‌ பொய்யாதலால்‌ 
அக்கமே மெய்யாய்‌ நிலைத்‌ தப்பேோடெது, பிறத்தலும்‌ கன்பம்‌; இறத்தலும்‌ 
அன்பம்‌; மத்தியிலும்‌ துன்பமே. அனாலும்‌ மத்தியி வின்பம்போற்‌ காணப்படு 
ன்றது; காணப்பட்டாலும்‌ தஅன்பமேயாம்‌, கடம்‌ வனைவசற்குமுன்‌ இல்லை; 
உடைந்த பின்னரும்‌ இல்லை, முன்பின்‌ இல்லை யானாலும்‌ இடையில்‌ மாத்திர 
முண்டென்றுசொல்லப்புமேயென்னின்‌, அப்போதும்‌ இல்லைதான்‌, இடை 


ஆம்‌? 
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நின்ற காலத்துக்‌ கடமாய்த்‌ தோற்றுன்‌றதேயென்னின்‌ கடமாய்த்‌ தோற்று 
மக்காலத்தும்‌ மண்ணையன்றிப்‌ பொருளிராமையால்‌ கட யின்றென்பதே 
இணணம்‌. ௮தபோலமத்‌ தியில்‌ இன்பம்போற்‌ ரோன்‌ தினாலம்‌ அன்பமேயாம்‌. 
தவிர; ஒவ்வொரு ௯ணத்திலுல்‌ கூர்க்‌ த ஆலோூக்குமிடத்துச்‌ சுகமுள சென 


எந்தப்‌ ுததமானுங்‌ கூறமாட்டான்‌. இடைநின்ற காலத்துச்‌ சுகமென்பத 


பிரமையேயன்‌ றி. வாஸ்‌. சவ மல்ல: சுகமென்பது வாஸ்தவ மல்லாது போக 
வே, தக்கந்தான்‌ வாஸ்தவமாயிற்று. அக்கம்‌ வாஸ்தவமா யிருக்குங்கால்‌ பசு 
வுக்கு ழான சுகம்‌ சொரூபகுணமென யாங்கனம்‌ ௯ றற்பாற்று 2 எப்படிப்‌ 
பட்ட சுகமாவத சொரூபமா யிருக்குமாயின்‌, அந்தச்‌ சந்மிதானத்‌ தில்‌ அக்கம்‌ 
தலை காட்டுமா? இவ்வளவு ஆசங்கை யிருப்பதால்‌ பசு மான ௬௪ முடைய 
தெனச்‌ சொல்வதுங்‌ கூடாதென்க, 

₹சிவம்‌ தான்‌ அந்தப்‌ (பெறுவானாய) ஆன்மாவைப்போல ப.ரம சக்‌ 
தைக்‌ கொள்ளுமாறில்லை? என்று பூர்வபக்ஷியார்‌ கூறுவகனால்‌. ஆன்மாப்‌ 
பரமசுகத்தைக்‌ கொள்ளுகன்றதென. விளங்குகின்றதன்்‌ றோ? அப்படி. ஆன்‌ 


மாப்‌ பரமசுகத்தை ஒர்போது கொள்ளுகன்றமையான்‌, ஆன்மாவுக்குச்‌ சுகம்‌ 


ஒரு காலத்தில்‌ தோன்றுகின்ற கான்று. எது கோன்றுகன்‌ ததோ, அது 
ஒரு காலத்தில்‌ அழியும்‌. அன்றித்‌ கோன்றுதல்‌ காரியம்‌. ௭௮ காரியமோ 
அத அழிவுடையதும்‌ அமநித்தியமுமாம்‌. அப்போ ௮ முத்தியும்‌ தோன்றுவ அம்‌, 
காரியப்படுவ தம்‌, அழிவுடைய அம்‌, அமித்‌ இயமாவதமாம்‌. அப்படியே இவர்‌ 


காட்டிய நாவிற்ஜோன்றும்‌ சர்க்கரையின்‌ இரதமும்‌ தோன்றுவதும்‌, காரியப்‌ 


படுவதும்‌; அழிவுடையதும்‌, அகித்தியமாவதமாம்‌. உலூல்‌ எக்தப்பொருள்‌ 
களும்‌ இத்தவிலக்கணமாகத்்‌ தா ஸிருக்கன்‌ றன: இவ்வித விலக்கணயில்லாப்‌ 
பொருள்க ஸில்லவேயில்லை. இவர்‌ பக்ஷக்திலும்‌ உலகம்‌ தோன்றிக்‌ காரியப்‌ 
பட்டு அழிந்து ௮கித்தியமாவது பிசமாணமேயாம்‌, 


மற்றொரு ஆசங்கையு முள அ. அதனையும்‌ அராய்வாம்‌. சத்து, த்த, 
ஆஈந்தமாயெ மூன்றனுள்‌ சிவம்‌ ஆகந்தத்தைமாதீ இரங்‌ கொடுக்கன்‌ தென்‌ று 
கூறுவது கூடாது. அதோடு சத்தையும்‌ சத்தையுங்கடக்‌ கொடுக்கின்ற 
தாய்ச்‌ சொல்லவேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ எங்கே யாகந்த முண்டோ, அங்கே 
இத்து உண்டு, ஆ.ந்தம்‌ சடத்தி லிசாத. கல்லின்கண்‌ அகந்த மிராலை போ 
லாம்‌. இது போக), எங்கே சத. ௮ உண்டோ, அங்கே சத்து உண்டு, ஒரு 
பொரு ளிருர்து தானே அதிதலாயிருக்கவேண்டும்‌.இங்ஙனம்‌ ஆந்த மிருக்கு 
மிடத்துச்‌ சத்தும்‌ சத்தும்‌ இருத்தல்‌ ஆவயெக'மானமையின்‌, அகச்சத்தைக்‌ 
கொடுக்கும்‌ சிவம்‌ இத்சையுஞ்‌ சத்தையுங்‌ கூடக்கொடுக்காமல்‌ ராத, தீராமை 
யாகவே, சிவம்‌ கொடுப்பதற்குமுன்‌, பசுவாயெ ஆன்மா: ௮௪௮, சடம்‌, அக்க 
மாகத்தான்‌ இருந்ததென்‌ ருூன்றது. ௭௮ ௮௪தத, சடம்‌, துக்கமோ, ௮௮௫ 
என்றும்‌ அசத்த, சடம்‌, தக்கமாயிருக்குமே யன்றி, அதற்கு கேர்‌ மறுதலை 
யான சத்து, சத்து, ஆரர்தமாகா ௮. ஆகுமெனச்‌ சொல்வது எபோ விருக்‌ 
இன்றதென்னின்‌; உஷ்ணம்‌, ஓளி, வழிவமுள்ள விளக்கு: குளிர்ச்சி, இருள்‌, 
வழ.வமின்மை யாயிற்று என்பது போலாம்‌. . 

“ஓர்‌ சந்தேயொர்‌? வாக்கியத்தில்‌ நாயக நாயகெ ளுவமானத்தைக்‌ காட்டி 
அவ்விருவரும்‌ “சத்த மிடத்‌ துள்ள இன்பத்தைத்‌ சாக்தா மறுபவிக்ன்‌ றன 
ரன்றி ஒருவர்‌ இன்பத்தை மற்றொருவர்‌ அதுபவிக்கன்‌ நிலர்‌? என்றார்‌. 
இதை இவர்‌ ஒப்பவில்லை, சர்க்களை இனிமை வடிவமென்றும்‌, கா இனிமை 
வடிவம்‌ அல்லவென்றும்‌, அப்படி யிருந்தும்‌ இரதமே வழவாய்‌ காவானது 
அவ்விரகுத்தழுர்தி யத தானாறதென்றுங்‌ கூறுன்றார்‌. இவ்வுவமானப்படி 
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நாயக நாயக ளுவமானத்தையும்‌ அமைத்‌ தச்‌ சொல்லலாம்‌, நாயகன்‌ ஸ்தா 
னத்தில்‌ நாவையும்‌ நாயகிஸ்தானத்‌ இல்‌ சர்க்கரையையும்‌ வைத்தால்‌ சரியாய்‌ 
ப்போம்‌, நாயகன்‌ காயகியொவ இல்லை; அப்படியே காயஇயும்‌ காயகனாவதில்லை. 
ஆகாதபோத; அத தானாமெனச்‌ சொல்வது கூடாது, காயககாயூகள்‌ கடுங்‌ 
காலத்‌ அண்டாஞ்‌ சுகம்‌: தத்தம்‌ சுகமேயன்றி யொருவர்‌ சுகத்தை மற்றொறு 
வர்‌ அனுபவிக்கின்‌ நிலர்‌, இதற்‌ குவமானம்‌ “சத்தம்‌ இன்பம்‌ ஜனித்தறகுக்‌ 
கல்வி ஒரு காரணமாய்‌ மட்டு மிருக்கன்‌்ற த? எனச்‌ சொல்லி, இசற்குவமே 
யம்‌ “வெமும்‌ உயிரும்‌ தத்த மானக்தத்தை£ய தாம்‌ தாம்‌ ௮னுபலிக்கன்றன 
ரன்‌ றிச்‌ வொனக்கத்சைச்‌ உயிரறுபவிக்க வில்லையென்று கும்‌? என்றார்‌ 
சந்தேகயார்‌. இதை யனுசரித்‌ ஒப்‌ பார்த்தால்‌, சர்க்கரை சர இவற்றின்‌ வாயி 
லாக உயிர்‌ அகந்தத்தை அனுபவிக்கின்ற தென்றும்‌, உயிர்‌ ஆரந்தத்தை 
யனுபவிக்கின்றதற்குக்‌ கல்வி ஒருகாரணமாயிருப்பது போன்று உயிர்‌ அநந்த 
தசை அனுபவிப்பதற்கும்‌ சர்க்கரை நா இவை ஒரு காரணமா யிருக்கின்றன 
வென்று மாஇன்றன. இங்ஙனமே நாயக நாயதிகளின்‌ உயிர்கள்‌ ஆகக்தத்தை 
யனுப்விப்பத ற்கும்‌ அவர்கள்‌ சரீரங்கள்‌ ஒரு காரணமாகலாம்‌. இஃவாறாகு 


மாயின்‌ சர்க்கரை நாவுக்கு இன்பத்தை யுண்டாக்குன்ற தெனச்‌ சொல்வது. 


கூடாது. தென்றற்காற்று உடலிற்‌ படுங்கால்‌, உயிர்‌ சுக்ன்றதே யன்றி, 
உடல்‌ சுகென்‌றதென்றாவ த, உடல்‌ காற்றாய்‌ விட்டதென்றாவத சொல்லப்‌ 
படுமோ? சகமுண்டாவதற்குக்‌ காரணம்‌ தந்தம்‌ அந்தக்‌ கரணங்கள்‌ இலயப்‌ 
படுவதேயாம்‌. நாயக நாய௫ூகள்‌ கூடுங்கால்‌ அந்தச்‌ கரணங்கள்‌ முற்றும்‌ 
இலயமாஇன் றன. காயகன்‌ வேறு சிந்தையில்‌ புத்தியைச்‌ செலுத்‌ தவரனே 
யாயின்‌, அந்தக்கரணம்‌ அப்போது சத்தனையி ணிற்ன்ற து; நிற்கும்போது 
இக்திரியம்‌ ஸ்கலிதமாவ தில்லை; அகாதபோது அந்தக்‌ கரணமும்‌ இலயமாவ 
இல்லை; இலயமாகாதபோது சுகமுண்டாவஇில்லை. நாம்‌ மிகு தக்கப்பட்டு 
வருக்‌ தங்கால்‌, சர்க்கரையைக்‌ தின்போமாயின்‌, அந்தக்கரணம்‌ அச்சமயத்‌ 
இல்‌ தக்க, இந்தையில்‌ இருப்பதால்‌, அது இலயப்படக்‌ கூடரம விருக்‌ 
ன்றது. அப்போது சர்க்கரை சுகத்தைக்‌ கொடுக்க வில்லை. இசனால்‌ அந்தக்‌ 
கரண இலயயில்லாதபோ அ சுக மில்லையென்‌ று தெரிகிறது, சுழுத்‌இயிற்‌ ௬௧ 
முண்டாவதற்குக்‌ காரணமும்‌ அந்தக்‌ கரண இலயமென்றே விளங்குகின்ற ஐ. 
சுழுத்தியில்‌ சுகமுண்டாங்கால்‌ எது எதுவாஇன்ற த? சர்க்கரை நா இ, 

னைப்பேல்‌ அவ்விடத்தில்‌ எவைகளைச்‌ சொல்வார்‌ பூர்வடக்ஷியாரவர்கள்‌? ஓர்‌ 
“௪5 தயொர்‌' முத்திக்காலத்து உயிர்‌ தனது ஆகக்தத்தைத்‌ தான்‌ அனுபலிப்‌ 
பதே யன்றிச்‌ வொரந்தத்தை யறுபவிக்க வில்லை யென்றனரே, அதைப்‌ 
பூர்வபக்ஷியார்‌ என்ன நியாயங்கொண்டு மறுத்தார்‌? சாம்‌ ஏதோ இல அகேஷப்‌ 
முள்ள விஷயங்களை வரைந்தனசே யன்‌ நி, ஓர்‌ சந்தேயொர்க்கு ஏதும்‌ விடை 
யளித்திலரே; அவர்‌ கூறியவற்றை மறுத்தலுஞ்‌ செய்திலசே; அன்றி யவர்‌ 


கூறிய வுபமான வுபமேயங்களையும்‌ குற்றமெனக்‌ காட்டினா ரிலரே. 


வற்றி 


உயிர்கள்‌ சுகமடைவசற்கு நாயக நாயடிகளின துடல்கள்‌ ஒரு காரணமே 
யன்றி அவைகள்‌ அரர்தத்தைக்‌ கொடுக்க வில்லையென்றார்‌ ஓர்‌ சந்தேயொர்‌: 
பூர்வபக்ஷியாரோ, ரா கன்‌ உடலுக்கு நரயயின்‌ உடல்‌ சுகத்தைக்‌ கொடு 
க்குமென்ற தபோன்ற வுவமானங கூறினார்‌, ௮ நாவுக்குச்‌ சர்க்கரை இனி 
மையைக்‌ கொடுக்குமென்றது, இக்த வுவமான த்தை நாயகநாயகெளின்‌ உடல்‌ 
கள்‌ வாயிலாக ஓர்‌ சச்தேயோர்‌ குநறங்‌ கூறி, அதற்கும்‌ “தத்தம்‌ இன்பம்‌ 
ஜணித்தற்குக்‌ கல்வி ஒரு காரணமாய்‌ மடடும்‌ இருகஜன்றது” என வோருவ 
மானமுங்‌ கூறினர்‌. இங்கனமாகவும்‌ அக்குற்ற வுவமானத்தையே சந்தேக 
நிவாரணம்‌? அதிலும்‌ 'பெருஞ்சந்தேக நிவாரணம்‌” செய்யவந்த இப்பூர்வ 


ன | 


சட்‌ 
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பஃஷியார்‌ கூறினார்‌. இதனால்‌ இவர்‌ சந்தேகத்தை நிவிர்த்தி செய்தோமென்‌ 
பத வெற்றுரையேயன்‌ தி, வாய்மை யுரையாகா அ, 


£பூரமசுகமே வடிவாய்‌ ஆன்மாவான அ அப்பரம சுகத்தில்‌ அழுக்கு ௮௮ 
தானாம்‌”. என்ற விஷயத்‌ இனைப்பற்றி வேறு உவமானங்கள்‌ வாயிலாகவும்‌ 
விசாரிப்பாம்‌, கம்மல்‌ முத விய ஆபரணங்கள்‌ இயற்றுமிடத்‌. அத்‌ தங்கத்‌ இன்‌ 
கண்‌ கெம்பு முதலியவைகளை அழுத்தி வைப்ப கண்டன்று? அப்படி. எத்தனை 
இலட்ச” வருஷகாலம்‌ அழுத்தி வைத்தாலும்‌ கெம்பு முதலியவைகள்‌ பெரண்‌ 
னாவதுமில்‌ூ, பொன்னின்‌ வடிவத்தை அடைவதுமில்லை; பொன்னின்‌ றன்‌ 
மையைப்‌ பெறுவ துமில்லை. 

மெய்கண்டதேவர்‌ இயற்ஜீய 
சிவஞானபோதம்‌ 2 - ம்‌ சூத்திரத்தின்‌ வேண்பா. 
“அரக்கொடு சேர்த்தி யணேத்த அக்கத்போல 
உருக்கி யுடங்கியைந்து கின்று." 


இவ்வெண்பாப்படி. அரக்கல்‌ அழுத்திய கல்‌ அரக்காவதயில்லை; அமல்‌ 
இன்வடிவத்தை அடைவது மில்லை; அரக்கன்‌ நன்மையைப்‌ பெறுவ தமில்லை. 
இவைபோல ஜீவான்மா சிவமாவ மில்லை; வெவழிவக்கை அடைவ மில்லை; 
இவாநக்சத்தைப்‌ பெறுவது மில்லை. இ௫்யனமாகமப்‌ “பசமசுகமே வழ.வாய்‌? 
என்றும்‌, £அ.அதானாம்‌” என்றும்‌ எல்கனங்‌ கூறலாம்‌? ஷை வெண்பாவில்‌ பிறகு 
பிரிப்பின்றி!” என்று கூறப்பட்டிருக்கின்ற த. அ.ரக்கும்‌ கல்லும்‌ பிரியத்தக்‌ 
கணே யன்றி, பிரியாஇிருக்கத்‌ தக்கனவன்‌ று. இவ்ஙன மாகவும்‌ பிரத்தியட்ச 
விரோதமாய்ப்‌ “பிரிப்பின்‌ றி” என்று கூறியிருக்கின்ற அ. பிரிப்பின்‌ வி என்ற 
வெண்பாவை யனுசரித்துத்‌தான்‌ பூர்வபக்ஷியார்‌ £பரமசுகமே வடிவாய்‌? எண்‌ 
றும்‌, “அதுதானாம்‌? என்று கூறினாராக்கும்‌ஃ 

இவர்‌ பஷத்இனர்‌ கூறுஞ்‌ சித்தாந்தம்‌ சுரு தியாதிகனுக்கு விரோசமா 
யிருத்தலின்‌, ௮தை மற்றவர்‌ தருக்க சாசனத்தால்‌ மிகு யுக்தியோடு அடிக்‌ 
கடக்‌ கண்டித்‌ து வருனெறார்கள்‌.அதை மன இல்‌ வைத்‌அக்கொண்‌ அவ்வாறு 
இதையும்‌ மறுப்பார்களென அஞ்சி, கிரே தவாய்‌ அவர்களை வீணாகக்‌ தரஷிக்‌ 
இன்னார்‌ இப்பூர்வக்ஷியார்‌. ௮௮ வருமாறு காண்க? . 

“இணி ஏகதேச வுபமானங்கொண்டு நம்மால்‌ விடுக்கப்பட்ட உபமானத்‌ 
திலே சர்க்கரையும்‌ சாவும்‌ சடமுங்‌ கண்டப்பொருளு மானமையால்‌ உப 
மேயத்‌ இச்வெமும்‌ ஆன்மாவும்‌ சடமும்‌ கண்டப்பொருளுமாய்விடுமென்‌ றும்‌, 
“சர்க்கரை மற்றொருவரால்‌ காய்ச்சிக்‌ சிவப்பேறப்பெற்ற தாதலில்‌ வெறும்‌ 
“துவ்வாறு மற்றொருவரால்‌ ஆக்கச்‌ சிவப்பேறப்பெற்ற பொருளாய்‌ வீடு 
மென்றும்‌ தமது அவிவேக பூரண மூளையைத்‌ திறந்து பழைய காலத்அக்‌ 
ம மர்க்காசலங்காச சாஸ்திர குறும்புப்பாடசாலையிற்‌ படித்துக்‌ கழித்‌ அவிடப்‌ 
“பட்டுப்போய்‌ இராமபாண முழுமையு மூடருவப்பெற்ற குதர்க்காரலங்கரர 
“்சரஸ்இிரக்‌ குறும்பேட்டைச்‌ சுட்க வேதரந்தியா ரெவரேனும்‌ அவிழ்த்த 
ஈஇடர்ப்படா தொழிவாராக?? 

என்பதாம்‌. 

உவமானமெல்லாம்‌ ஏகதேசமென்ப அ எல்லோரும்‌ அறிந்தவிஷயமே. 
ஞானவாூட்டத்திலம்‌ “இயம்பு முவமானமெலாம்‌ ஏகதேசமென நினைவாய்‌? 
என்திருக்ன்றது. மேலும்‌ வேதாந்திகள்‌ ஞானவழ.வமான ப்ரிபூரணப்‌ பிரம 


2d 


த்திற்குச்‌ சடவழ.வமும்‌ ஏகதேசமுமான கிளிஞ்சல்‌, கானல்‌ சலக பதி 
மானஙகளைக்‌ காட்டுிரூர்கள்‌. இங்ஙனமாக இவர்‌ மாத்‌ இரம்‌ உவமான a 
சேசமென்பதை யறிந்திருக்கிறா ரென்றும்‌, பிறர்‌ அதியவில்லை யென்றுஞு 
சொல்வதற்கு ஆகார மேத மில்லை, நியாயத்தால்‌ இவர்‌ கொண்க த்‌ 
கண்டித்தால்‌ அவர்‌ மூலை ௮விவேச பூரண மூளையாம்‌; சொன்னதெல்லாஞ்‌ 
சரி சரியெனக்‌ கேட்கும்‌ மூளை விவேக மூளையாம்‌, முற்றும்‌ கஷேய்முள்ள 
இப்படிப்பட்ட விஷயத்தை யெழுதிவிட்டுப்‌ பிறரை இவ்வாறு நிரேதுவாய 
இகழ்வது நியாயவாதிகட்கு அழகாகா அ, ச நிற்க 221 

இவ்வாறு இவர்‌ சொல்றும்பஆ த்தல்‌ மற்றக்‌ கட்யொரும்‌ இவர்‌ சொல்‌ 
வியதில்‌ “சுட்ச வேதார்தியார்‌'என்றதைச்‌ “சட்சசத்தாந்தியார்‌”என்‌.று மாதி 
தித்‌ திருப்பிச்‌ சொல்லிவிடு9ன்றார்கள்‌' இதில்‌ யாது பயன்‌? இணி யிப்படிப்‌ 
பட்ட ௮காவூயகமான விண்வார்த்சைகளைப்‌ பிரயோடக்காமல்‌ விஷயத்தின்‌ 
மேல்‌ விஷயமாக மாத்திரம்‌ பேசுவாராயின்‌ மிகு உசிதமாயிருக்கும்‌, உவமா 
னம்‌ ஏகதேசமென்ப து எவர்க்கும்‌ ஒப்ப முடி க்ததிஅதபொற இலக்கணம்‌. 
அதற்கு யாரேனும்‌ மாதிப்பேசவாரேயானால்‌ அவர்‌ பொது இலக்குக்கு 
மாறு படும்‌ குற்றத்துக்‌ குட்படுகன்றார்‌. அதோடு வாத ரெறியி னின்றும்‌ 
பிறழ்ந்தவ ராகின்றார்‌. இ£தப்‌ பொதுச்‌ குற்றத்தைத்‌ தமது தோல்வி சாரண 
மாக வெற்றியாளர்‌ பேரில்‌ கற்பித்தக்‌ கூறுவது நன்றன்று, இவர்‌ இப்படிச்‌ 
சொல்லிவிட்டதினாலேயே பிறர்‌ குற்றவாளிகளாக ஆய்விட மா/ஃடார்கள்‌. 
இல்லாக்‌ குற்றத்தைக்‌ கற்பிதமாய்‌ ஏற்றிய குற்றம்‌ இவரை விட்டு விலகவு 
மாட்டாது. 
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